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તાતેશાજ. 
-ઝલ-- 


ઇંગ્લિશ દ્વારા ગુજરાતીમાં ઉતારનાર, 
મણિશ'કર્‌ રતનજી ભટ્ટ, બી. એ, 


ભાવતગર્‌ઃ 


મક્ત જ 


છપાવી પ્રસિષ્દ કરનાર, 
ગુજરાત વનોડયુલર સોસાઇટી તરફથી, 
પારેખ હીરાલાલ ત્રીછુવનદાસ ખી. એ. 
આસિસ્ટ'ટ સેકેટરી, અમદાવાદ? 


આખત્તિ ૧ લી. 
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મજમુદાર મણિશ'કર જટાશ'કર કીકાણી ગ્ર'થમાળા ન'* ૧. 
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સવ પકારના હ% ગુજરાત વર્નાકયુલર સોસસાઇટીને સ્વાધીન છે. 
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અમસદાવાદ. 
ધી “ ડાયમ'ડ ન્ફુબિલી ” પ્રીન્ટીંગ પેસમાં 
પરીખ દેતીદાસ છગનલાલે છાપ્પયું 


મજમુદાર મણિશ'કર જટાશ'કર કીકાણી ગ્રંથમાળાના 


ઉપોટ્જત. 


કાઠીઆવાડના તત્ત્વજ્ઞાની મજમુદાર મણિશ'કર જટાશ'કર્‌ ફીકાણીની 
યાદગીરી કાયમ રાખવા સાર્‌ જીતાગઢમાં એક સ્મારક ફૂ'ડ કરવામાં આવ્યું 
હતું. તે ફૂડમાં ભરાએલા રૂ. ૨૦૦૦ ગુજરા વર્નાક્યુલર સેસસાઇટીના 
ટ્રસ્ટમાં સંત ૧૮૮% તી સાલમાં તે 'ફડતા સેક્ેટરીઓએ સૉંપ્યા હતા, 
તેની સાડા ત્રણુ ટકાની સરકારી પ્રોમીસરી તોટો સોસસાઇટીએ લીધેલી છે. 
તેના વ્યાજમાંથી ન્યાય, મીસાંસા, વેદાંત વગેરે સંસ્કૃત પુસ્તકો ઉપરથી 
ભાષાન્તરરૂપો અથવા અસલ ગ્રા, તેમજ ઇંગેજી પુસ્તકો ઉપરથી ન્યાય 
( લૌંજિક ), અર્થશાસ્ર, રશાયણુ શાસ્ર, ખગોળ વગેરે વિષયો ઉપર 
પુસ્તકો લખાવવાનો ઉદેશ છે. તે અન્વયે આજ સુધીમાં સદરહુ ફ'ડ ખાતેથી 
પારિતિષિક આપીને તીચેતાં પુસ્તક્રો રચાવી, “ મજમુદાર મણિશ'કર 
જટાશ'કર ફીકાણી ગ્રથથમાળા ” તરીકે ગુ. ૧૦ સોસસાઇટીએ છપાવી 
પ્રસિદ્ધ કયો છેઃ-- 


૧. દર્શન શાસ સંબંધી ચર્ચા. ૦--૩--૦ 
ર. પાતાંજલ યોગ ૬શ્ેન. . હરગ 
૩. શ્રી અહ્મમૂત્ર શાંકર ભાષ્યાતુવાદ, પ્રથમ ભાગ. પ૫--૦--૦ 
૪. શ્રી થહ્મસુત્ર શાંકર ભાષ્યાનુવાદ, દ્વિતિત ભાગગ પ૫--૦--૦ 
૫. યુરોપમાં ખુદ્ધિ સ્વાત'ત્ય. ૦-૧૨--૦ 
૬, એરિસ્ટોટલનું નિકોમેીઅન નીતિ શાસ. હક 


અમદાવાદ તા. ૧૫-૧૦-૧૨ 
, ચુંજશાત વર્નાકયુલર સોસસાઇટીની ઓફિસ? 
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ગુજરાતી વાંચનાર આલમની સેવામાં એરિસ્ટોટલ મૃત આ પ્રખ્યાત 
શ્રન્ય રજી કરતાં મને સનન્‍્તોષ થાય છે. મતે આશા છે કે ભાષાન્તરના 
રાષા ઉદારતાથી નિભાવી લેવામાં આવશે. 


આ ભાષાન્તરમાં મે' કેવળ પીટર્સતા અતુવાદ ઉપર આધાર રાખ્યો 
છે. ભાષ્યતો તો પ્યત્નજ ઇછ ગણ્યો નથી; પણુ ખીજ આજત્તિનો કોઈ 
વાર પ્રસંગ આવશે, તો પીટર્સ ઉપરાન્ત બીજા અતુવાદકોના ઉપયોગથી 
ભાષાન્તરને વધારે સરલ અતે સાચૂ' બતાવી શકાશે. હાલ જ કેટલી સમ્‌" 
લતા મળી છે, તે હૂં પોતે જે કે સારી રીતે જેઇ શરૂ' છૂ, તોપણુ એ 
સમ્મન્ધી કઈ વધારે કહેવાવૃ” હેય તો તે મારા વાંચતાર માટે રાખી આ 
મોટા ગ્રન્થની છોટી પ્રસ્‍તાવના હૂં પૂરી કરૂં છૂ'* 
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મણિશ*કર રત્નજી ભટ્ટ, 
અનુલેખક. 
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મંકર્‌ણુ ૧૦, 


સચિપત્ર. 


ક 
પૃછૃ 

ઉદર ક: ઝોક કો કોક કહે 
નીતિ સમ્ખન્ધી સદ્ગુણુઃ .., * ,... #*% ૩૩ 
અધ્યાયો ૧-૫, ઇચ્છા. ર ફા. ઝટ: પું 
, શ૬ુ-૧૨, નીતિ સમ્ખન્ધી સદ્ગુશે। અને દુગુણે, ૭૫ 
એજ-ચાલ્‌ . મ 5 3 (૩ 
એજન-યાલૂ , ન્યાય. #*.૪_ ..૪ ૦૪ ન વરદ 
ખૃદ્દિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણે. * ૧૬૩ 
અધ્યાયો ૧-૧૦ સદ્ગુણુ અતે દુગુણુથી ભિન્ન ના ૧૮૭ 
,, ૧૧-૧૪ આનન્દ, .,.* *.** ૦૦૦ ૨૧૩ 
મિત્રતા અથવા સ્તેઉં.,૪#૪ **૦ ૦૪ ન ૨૨૩ 
મિત્રતા અથવા સ્તેહં-ચાલૂ* .... -**.* ન૦** રેપંપ 
અધ્યાયો ૧-૫, આનન્દ. ... , ,. ૨૮૮ 
,# કૈ-૪. ઉપસંહાર, **૦# દડ "૦ ૨૪૪ 
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ઇર્સ્યિટનું નિજોમેજી અન નીતિશાલ્- 


પ્રકરણુ ૧ લુ 
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ઉદ્દેશ, 








૧? માણસ જે કરે છે તે સવમાં તે ઉદ્દેશ અગર્‌ સાધન 
તરીકે કોઇક હિતને શોધે છે? 

દરેક કળા અને દરેક પ્રકાર્તી તપાસ, અને તેમજ દરેક કર્મે અને 
આશય, કે!ઇક હિતને લદ્યય કરતાં જણાય છે; અને તેટલા માટે એમ 
કહેવાયું છે તે બરાબર છે, કે હિત તે છે, કે જે દરેક વસ્તુનું લટ્દય છે. 

પણુ આ લદ્દયો અથવા ઉદેશોમાં એક ભેદ દેખાય છે. કે! વાર્‌ 
કોધટ#ક શક્તિતી પ્રજૃત્તિને લદ્્ય કરવામાં આવે છે, અને કે!ઇ વાર્‌ એ પ્રજત્તિ 
ઉપરાંત અમુક પરિણામ પણુ લદ્ય હોય છે. અને જ્યાં ક્રિયા ઉપરાંત 
ઉદ્દેશ હોય છે, ત્યાં પરિણામ શક્તિતી પ્રદૃત્તિ કરતાં બહેતર હેય છે, 

હુવે કર્મો ધણા પ્રકારનાં અતે કળાએ તથા શાસ્તા પણુ ધણું છે, 
તેટલા માટે એ ફલિત થાય છે કે ઉદ્દેશા પણુ ધણા છે; ઉ. ત. આરેગ્ય 
વેઘકતે ઉદ્દેશ છે, વહાણો વહાણુ બાંધવાતા હુનરતેો, વિજય લડાઇની 
કળાતો, અને દ્રવ્ય રૂસથકળાને, 

પણુ જ્યારે આમાંતાં કેટલાંએક કોઇ અમુક કળા અથવા શાસનને 
અધીન કરાય,-જેમકે લગામો અને બીજે સવારીતો સામાત બતાવવાનું 
સવારની કળાતે, અને એ કળા ફરી, સિપાઇ ખીજું જે કરે છે તે સર્વ 
સહિત લડાધ્તતી કળતે, સને એ પ્રમાણે આગળ,-ત્યારે પ્રધાન કળાને 
ઉદ્દેશ ઉતરતી કળાઓના ઉદેશે। કરતી હમેટ્ઠાં વધારે દુ હોય છે, કારણુ 
ફે તેની ખાતર્‌ આના પ્રજૃત્તિ છે, અતે ઉદ્દેશ કેવર્ળ શકિતની પ્રણત્તિનો 


પ્રે એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન તીતિશાસ્, 


ણેય, કે તે ઉપરાંત કોઇક વસ્તુનો હેય, તોપણુ આ તો ઉપરના દાખલા- 
એમાં છે તેમ ખરૂં છે. 

૨% ઉદ્દેશ હિત પોતે છે; આ અને તેનું શાસ્ન રાજનીતિ 

આપણે વિષય છે 

ને ત્યારે આપણે જે કરીએ તેમાં કોઇક ઉદ્દેશ એવો હોય કે જેને 
આપણે તેની પોતાની ખાતર ઇચ્છીએ, અતે ખીન્ન બધાને આનાં સાધને 
તરીદ્ે પસ'દ કરીએ, પણુ દરેક ઉદ્દેશને ક'૪ઇ ખીન્નના સાધન તરી'ેજ 
ઇચ્છી ન શકાય ( કારણુકે એમ તો! અનવસ્થા થાય, અને ઇચ્છા વ્યથૅ 
તથા લદ્દથહીન રહે),--તો એ ખુલ્લું છે કે તે ઉદ્દેશ હિત પોતે અથવા 
ખધા પદાથીમાં શ્રેદ હોવે! જઇએ. અને ખરેખર વ્યાવહારિક દણ્િથી આ 
હિતને એળખવાની આપણુને ધણી અગત્ય છે; કારણુકે તો આપણે 
ગાકસ નિશાન ઉપર તાકતા તીર'દાજોની માફક ૫૪ વસ્તુ મેળવવાનો 
વધારે સ'ભવ થાય. 

જો આ આમ હોય, તો તે હિત શું છે એ સ્થલ રીતે દશાવવાનો 
આપણે યતન કરવો! જેઇગ્મે, અને પ્રથમ તો કળાઓ અને શાસ્નોમાં તે 
_કોાતે અધીન છે એ દરાવવાને. 

એમ લ્રાગે છે કે એ વિષય તે સરવૉપરિ કળા અથવા શાસનનો 
હોવે જનેઇએ, કે જેને મુખ્ય કળા અથવા મુખ્ય શાસ્ત્રનું નામ સવથી 
વધારે ઉથિત હોય. “* 

હવે રાજનીતિ એવું શાસ્ર લાગે છે. કારણુકે એ શાસ્ર ચોકસ 
કરે છે કે રાજ્યને કયાં શ્ાસ્રાની જરૂર છે, અને દરેક માણુસે કયાં શ્ર 
સતો, અભ્યાસ કરવો, અને કેટલી હદ સુધી; અને ઊંચામાં ઊંચી કળાઓ 


મ એરિસ્ટોટલ આપણે, વાપરીએ છીએ તે કરતાં વધારે વિસ્તૃત અથમાં 
૧૫જનવીતિ શખ્દ્ટ વાપરે છે; તેમાં માનવ જીવનનું આખુ' ક્ષેત્ર આવી ન્નય છે, કારૃણુ 
કે માણુસ તત્ત્વતઃ સામાજિક છે; તેને નિશ્ચિત કરવાનું છે -કે (1) હિત શું છે ?-આ 
પુસ્તકનો પ્રશ્ન--અને (ર) આ હિતના વહ્ધિને માટે કાયદો શું ક્યી રાકે ?--આ 
ષછીના પુસ્તકનો પ્રશ્, જે ખાસ કરીને “ ૨શજનીતિ ” ડહેવાય છે: સરખાવે પ્રક- 
રગ ૨૦, €* 
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પણુ એ શાસ્રતે અધીન કરાતી પલ જોઇએ છીએ, જેવી % અથેકળા, 
વડતૃકળા અને લડાધની કળા. 

હવે જ્યારે એ ખીન'*વ્યાવહાશિક શાસ્રોના ઉપયોગ કરે છે, અને 
ઉપરાંત માણુસે શું કરવું જ્નેઇએ તથા શું ન કરવું જોઇએ એ  પંણુ નિયત 
કરે છે, તેટલા માટે તેના ઉદેશમાં ખીનનઓના ઉદ્દેશાનો સમાવેશ થવે 
જોઇએ, અને એ ઉદ્દેશ માણુસના યથાયોગ્ય હિતને હોવો જેઇએ. 

કારણુફે જેકે આ હિત વ્યકિત અને ર્‌ાય ખન્નતેતે વાસ્તે એક 
છે, તોપણુ રાજ્યનું હિત પ્રાપ્ત કરવામાં અને ટકાવી રાખવામાં ઉભ્નયતઃ 
વધારે ભવ્ય અને પૂણુ લાગે છે, અને ન્નેકે વ્યક્તિની ખાતર આ સેવા 
કરતાં પંણુ માણુસ રાજી થાય, તોપણુ એક પ્રજાને માટે અને ધણું ૨ 
જ્યોને માટે એ સેવા કરવી વધારે ઉમદા અને વધારે દેવી છે. 

આ ત્યારે પ્રસ્‍તુત પૃચ્છાનું લદ્યય છે, કે જે એક પ્રકારની ર1જ- 
૪ીય પૃચ્છા છે. 
૩ ચોકસાઈ વિષયમાં શડય નથી, તેમ અભ્યાસકે માગવાની 

નથી, જેને અનુભવ અને કેળવણીની જરૂર છે. 

આપણા થિમ આવી શકે તેટલી ચોડસાઇ ને આપણે પ્રાપ્ત કરી 
શકીએ તો આપણે સ'તોષ માનવે જેઇએ; કારણુકે જેમ બધા મ્રકારની 
કારીગિરીમાં તેમજ બધા પ્રકારની વિચારણામ્‌| સક્ાધની સરખી કેઢિ 
હોઇ શકે નહીં. 

હવે ઉમદા અને વાજખી વસ્તુઓ ( જેની સાથે રાજનીતિને નિસ- 
ખત છે તે) એટ્યી ભિન્નભિન્ન અતે એવી અચોકસ છે, કે કેટલ્રાએક 
માણુસો તો એવું ધારે છે કે આ ભેદો માત્ર સાંકેતિક છે, પ્રાજતેક નથી. 

હિત શું છે એ બાબતમાં પણુ એવીજ અચોકસાઈ છે, કારણુકે 
સારી વસ્તુઓ વાર્‌'વાર માણુસોને હાનિ કરે છે; હાલની પહેલાં પણુ 
માણુસે। દ્રવ્યથી પાયમાલ ચૈયા છે, અને હિમ્મતથી કેટલાએકે જાન ગુમાવ્યા છે. 

આપણે! વિષય આવો અને તેની વ*તુ આ. પ્રકારતી હોવાથી જને 
આપણે સત્યને સ્થૂલ રીતે અને બાલ રેખામાં દશાવી શફીન્મે * તો, અતે 


જ એરિસ્ટોટલતું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્, 


જે ખાબતો ગળ નિયમોને અધીન નથી તેવીમાં જે માત્ર ક્ષમ્ભવિત સા- 
ધનોમાંથી સમ્ભવિત અતુમાતો સુધીજ આપણે પહોંચી શકીએ, તો આપણે 
સતોષ પકડવો ન્નેઇએ. 

વ્રાંચનારે પણુ આ વાત પ્યાતમાં રાખીને મારાં વચને! સમજવાં ધટે 
છે; કારણકે કેળવાયેલા માણુસતી એ નિશાની છે કે તે કોઇ પણુ વિષ- 
યમાં વિષયને ધટે તેટલી ચોકસાઇતીજ અપેક્ષા રાખે છે; ગણિતશાસ્ત્ર 
પાસેથી સમ્ભવિત તર્ક સ્વીકારવો, અને વકતા પાસેથી શાસ્ત્રીય સિહ્ધતા 
માગવી, એ બને સરખાં ખ્રુદ્દિવિસ્દ્ છે. 

“હવે, દરેક માણુસ પોતે જે જાણુતો હોય તે વિષય સ'બ ધી નિણુય 
ખાંધી શકે છે, અને તેતો “ સારે પરીક્ષક ” કહેવાય છે-એટલે કે જ્યારે 
તે કોઇ ખાસ બાબતમાં કેળવાયેલો હોય ત્યારે તે ખાસ બાબતતેો,, અતે 
જ્યારે તેણે સવદેશી કેળવણી મેળવી હેય ત્યારે (ખીન્ન કશા વિશેષણ 
વગર્‌ ) “સારે પરીક્ષક ” કહેવાય છે. અને તેટલા માટે કોઇ પણુ જુવાન * 
માણુસ ૨ાજનીતિતે। અભ્યાસક થવાતે પાત્ર નથી, કારણુ કે તેને ઝિન્દગીનાં 
કામકાજનો અતુભવ ન્યુન હોય છે, કે જે રાજનીતિમાં પાયો અને 
"ચચાવિષય છે. 

વળી, જુવાન માણુસ પોતાની લાગણીઓથી ચલિત થવાને પાત્ર છે, 
'તેટલા માટે જે અભ્યાસનું લદ્દય વેત્ઞાનિક નહીં પણુ વ્યાવહારિક છે તેથી 
તેને કશે લાભ થશે નહીં. 

પણુ આ બાબતમાં લક્ષણુમાં જુવાન હોવાની ગણુના વર્ષીમાં જુવાન 
હવાના સરખીજ છે; કારણુકે જુવાન માણુસની અમાત્રતા ક'ઇ વખતને 
“થીધે નથી, પણુ એ કારણુથી*છે કે લાગણી તેના જીવનને શાસે છે, અને 
તેની બધી પચ્છાએને પ્રેરે છે. આ લક્ષણુના માણુસો પોતે જે જ્ઞાત મે- 
જાવે છે તેથી વ્યવહારમાં કશું ફળ તિપજવતા નથી, જેમ આપણે જેમને 
અનિમ્રહી કરીએ છીએ તેઓમાં..શનેઇએ છીએ; પણુ જેઓ પોતાની 
ઇચ્છાએ અને કર્માતે વિવેકથી પ્રે છે તેઓને આ બાબતોના ગાતથી 

ધણો લક્ભ #થશે, 
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ત્યારે આટલી તો પ્રસ્‍તાવના થઈ, એટલે કે અભ્યાસફ માટરે, અને 
અમે જે કહીએ તે કેવા ભાવથી તેણે સમજવું જે૪એ તે માટે, અને 
અમે કયા ઉદ્દેશને લઘ્ય કરી;એ છીએ તે માટે. 
૪? માણુસો। સ'મત થાય છે કે હિત સુખ છે; પણુ સુખ શુ” 

છે એ ખાખતસા જાદ્દા પડે છે? 

હવે, જ્યારે સવે જ્ઞાન અને સર્વ આશય અમુક હિતને લદ્દય કરે 
છે, ત્યારે આપણે જેને ર્‌ાજનીતિનું લઘ્્ય કહીએ છીએ તે શું છે; અથવા, 
ખીજ શખ્દોમાં, બધાં ઉપલભ્ય હિતોમાં સવૌપરિ કયું છે ? 

હું ધારૂં છું કે તેના નામ સબધી તો લગભગ બધા માણુસેો 
એકમત છે; કારણકે પ્રાકૃતા અને સ'સ્કૃતો શા કહે છે કે એ સુખ છે, 
અને માને છે કે “ સારી રીતે રહેવું ” એજ “ સુખી ” થવું. 

પણુ આ સુખ છે શું એ બાબતમાં તેએ નૂદા પડે છે, અને 
ફિલસુફી તેનું જે વિવેચન આપે છે તે પ્રાકૃતા આપતા નથી. 

પ્રાકૃતા તેને અમુક ગોચર અને સાદી વસ્તુ ધારે છે, જેવી કે ખુશી 
અથવા દોલત અથવા કીત્તિ; એક માણુસ તેને એક વસ્તુ ધારૅ છે, અને 
ખીન્ને બીજી, અને ધણી વાર એકજ માણુસ જૂદે જૂદે વખતે નૂદૂ' જદ 
ધારે છે,-બિમારી પછી સુખ આરેગ્ય, અને ગરીબાધ્માં સુખ દોલત; 
અને જ્યારે તેમને પોતાના અજ્તાનનું ભાન વધારે થાય છે, ત્યારે પોતે 
ન સમજી શકે તેવી ભવ્ય વાતો જેઓ કરતા હોય તેમને તેઓ સોથી 
વધારે વખાણે છે. 

ખીજી તરફ, કેટલાક કિ્‌લસુફ્રેએ એનું વિચાર્યું છે કે, આ છૂટી છૂટી 
હિત વસ્તુઓ ઉપરાંત, એક “ નિરપેક્ષ ”' હિત પણુ છે, કે જે સા છૂટી છૂટી 
વસ્તુઓના હિતપણાનું કારણુ છે, 

બધાં પ્રચલિર્ત મજાનું વિવેચન કુરવાથી થોડેોજ લાભ થાય, તેટલા 
મારે અમે જે મતો સર્વથી વધારે લૈકપ્રિક છે, અથવા જે ખુદ્ધિમાં કછ 
પાયો ધરાવે છે, તે તરફજ પ્યાન આપશું. 


રક એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ર. 


જળવાયેલા લક્ષણનેો માણસ જે હકીકતે સ્વીકારે છે તે ઉપરથી 
આપણે વિચારણા ચલાવવી જેધએ? 
પણુ આ સ્થળે પહ્દતિના ભેદ તરક દષ્ટિ કરવાનું આપણે ભૂલવું 
જેપએ નહીં, એટલે કે શરૂઆતનાં સ્થાનો અથવા મૂળતત્ત્વાને સિહ માનીને 
પ્રવર્તતી પદ્ધતિની અને મૂળતત્ત્વાને સિદ્ધ કરવાને પ્રવતૈતી પદ્ધતિની વચ્ચે. 
પ્લેટાનો ચેોગ્ય રીતે આ પ્રશ્ન કરવાનો રિવાજ હતો, અને સાચો માર્ગ 
મળતત્ત્વામાંથી છે કે તરફ છે એ પૂછવાનો, જેમકે ધોડદોડમાં પરીક્ષક 
પાસેથી સીમા સુધી અથવા સીસા પાસેથી પરીક્ષકે। સુધી દોડી શ્રકાય. 
વાર્‌, આપણે જે જ્ઞાત છે તેથી શરૂ કરવું જોઇએ. પણુ “ જે જ્ઞાત 
છે” તેના ખે અથે થઇ શકેઃ “ જે આપણને જ્ઞાત છે,” જે એક વસ્તુ 
છ, અથવા “ જે ત્તાત છે ” એટલું માત્ર, જે બીજ વસ્તુ છે. 
મને લાગે છે કે આપણે તો આપણુને જે જ્ઞાત હોય તેથી શરૂ 
કરવું જેધએ, એમ કહેવામાં સલામતી છે. 
અને આટલા માટે નીતિ સારી 'ેળવાયા સિવાય કોઇ પણુ માણસ 
શું ઉમદા અને ન્યાય્ય છે તેનો, એટલે કે ૨શાજનીતિના પ્રશ્નોનો અભ્યાસ 
કરવાને લાયક થઇ શકતો નથી. કારણકે અસિહ્દ હકીકત અહીં તો 
રારૂઆતનુ સ્થાન છે, અને જે આ અસિહ્દ હકીકત કોઇ માણસને પૃરતી 
સપણ હરી, તો તે કારણુ માગશે નહીં. હવે જે માણુસની નીતિ સારી કેળ- 
વાચેલી હશે તે કાંતો શરૂઆતનાં સ્થાનો અથવા વતેનનાં મૂળતત્ત્વો સુધી 
પહોંચ્યો હશે, અથવા તો જ્યારે બતાવવામાં આવશે યારે સહેલાઇથી સ્વી- 
કારશે, પણુ જેતે પોતાની પાસે નથી, અને જે સ્વીફારતો પણુ નથી, તે 
હેસિઓડ ઢહે છે તે સાંભળેઃક*-- 
“ સર્વથી નર તે સારો જાણે જે વસ્તુ આપથી, 
તેમ સારો સુણે છે જે ડાલ્રાઓ સૌ રહ્યા કથી; 
પણુ જે આપથી જણે ન કશું, ને ન સાંઊળે 
પરતા શખ્દ, તે માના ર્નકામા નરમાં ભળે. ” 


જાન અણ#તસનામાત તઇયાવઇપાણણુ,નનુણનવાકાના, 9. નઇ “ત8..--... લક. -. -...૪૪*--૦૦૧૫તાળ-ર0-૧ણતક-ત૦સન૦૦૦સણ#નજવાઅાખ્ક જ . 


ડિ ટ્ર્ભા અને દિવસે, ” ૨૯૬-૨૯૫, 
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૫* હિત આનન્દ હોઇ શકે નહીં, તેમ પ્રતિષ્ઠા તહીં, કે 
સદ્ગુણુ નહીં? 
હવે આપણે વિષયાન્તરના સ્થાનથી ફરી વિવેચન આગળ ચલાવીએ. 


એમ દેખાય છે કે માણુસો ખરેખર જીવાયેલી ઝિન્દગીએ ઉપરથી 
પોતાની હિત અથવા સુખની કલ્પનાઓ મેળવે છે, અને પ્રાકૃત લેકે 


જેએ સાથી ઓછા સ'સ્પ્ત હેય છે તેએ તેને આનન્દ સમજે છે, અને 
તેટલા માટે ઉપભોગના જીવન કરતાં કશી ઉચ્ચતર વસ્તુતે તેએ લદ્દય 
કરતા નથી, 

કારણુકે સવથી આગળ પડતા જવનના પ્રકાર ત્રણુ છે; આ ઉપ- 
ભાગનું જીવન, રાજપુરસ્ષનું જીવન, અને ત્રીજુ, ચિન્તનશીલ જીવન. 

સાધારણુ લેકે પશુઓના જેવા જીવતતે પસદ કરીને પોતે બિલકુલ 
ગુલામો જેવા છે એમ બતાવી આપે છે, છતાં તેમના વિચારોને પણુ વજન 
આપવું પડે છે તેતુ' કારણુ એ છે કે ઊંચી પદવી ઉપરના ધણાઓને 
સાડેનેપેલસ જેવા શેખ હોય છે. 

વ્યાવહારિક *ૃત્તિવાળા સ'“સ્કારી માણુસો પ્રતિદાને પસ'૬દ કરે છે; 
કારણુકે મને લાગે છે કે પ્રાતિ)ા રાજપુરુષના જીવનનું લદ? છે એમ 
આપણે કહી શકીએ. 

પણુ આ તો એવી છીછરી વસ્તુ લાગે છે કે તે આપણુ જે શોધીએ 
છીએ તે હિત ન હોય; કારણુકે પ્રતિદાના આધાર તે પામેનારાએઓ કરતાં 


રુ 


તે આપનારાઓ ઉપર વધારે દેખાય છે; અને આપણુને એવો ભાસ છે કે 
હિત કીક એવી વસ્તુ છે કે જે ખાસ માણુસની પોવાતી છે અને જે 
તેની પાસેથી ખુ'ચવી શકાય નહીં. 

વળી, આ મૌણુસો પ્રતિદાને અનુસરતા જણાય છે તે એવા હેતુથી 
જ પૉંતાની ઉત્તમતાની તેમને ખાતરી થાય-એટલું તો ખરૂં, કે સમજુ 
માણુસો અને તેમને આળખનારાઓ તરફથી” તેઓ પ્રતિદા પામવા ઇચ્છે 
છે, અને તે પોતાના સદ્ચુણુ અથવા ઉત્કૃજ્તાને માટે. ત્યારે એ ખુલ્લું 
છે કે, ક' નહીં તો તેજના મત પ્રમણણે સદ્ગુણ તથા ઉતરુછ્ઠતા પ્રતિદ! 
કરતાં બહેતર છે; અને કદાચ પ્રતિકાને મદલે આને આપણે રાજપુસ્ષના 
જીવનને! ઉદ્દેશ ગણુવો જોઇએ. 


૮ ગેરિસ્રેટલનું' નિકોભેઝીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


હતાં સદ્ગુણુ અથવા ઉત્કૃષ્તા પણું એટલી અપૂણું વસ્તુ છે કે 
આપણે જે શોધીએ છીએ તે ન થઇ શકે; કારણુકરે અસ્રુક માણુસમાં 
સદ્‌ગુણુ હોય, અતે ૭તાં ઉમરભર સઇ રહે અથવા સુસ્ત ખેસી રહે, અને 
ઉપરાંત, મોટામાં મોટી આક્તો અને પીડાઓતેો ભોગ થાય; અને છતાં 
દલીલની ખાતર કોઇ બોલે તે સિવાય, એમ તો કોઇ નજ કહે કે એવો 
માણુસ સુખી કહેવાય. પણુ અહીં અમે આ બાખતોનોા વિસ્તાર કરશું 
નહીં, કારણુકે પ્રચલિત પુસ્વકોમાં તેનું પૂરતું વિવેચન હોય છે. 

ત્રીજ પ્રકારતું જવન તે ચિન્તનનું જીવનઃ એ સખધી અમે 
આગળ વિવેચન કરશું.* 

નાણાં મેળવવાના જીવન માટે તો એમ કહી શકાય, કે એ કુદરતથી 


દૃવળ વિસ્દ્દ છે; અને એ ઉધાડુ' છે કે દોલત એ જેની આપણે શોધમાં 
છીએ તે હિત નથી, કારણકે તે કોઇક ધ્રતર્‌ વસ્તુના સાધન તરીકેજ ઉપ- 
યોગી છે. એમ તો આપણે આનન્દ અને સદ્ગુણુ અથવા ઉત્કૃણ્તાને ઉદ્દેશ 
તરીકે લઈ શકીએ; કારણુકે તે વસ્તુઓ તેમની પોતાની ખાતર પસદ 
કરવામાં આવે છે, છતાં એમ દેખાય છે કે એ વસ્તુઓ સુદ્ધાં ઉદેશ નથી, 
જોકે તેએ ઉદ્દેશ છે એમ સિદ્ધ કરવાને ધણો વ્યર્થ યત્ન થયેલે। છે. 
૬, પ્લેટોના અનુયાચીઓ વિરુદ્ધ એવું બતાવતી જૂદી જૂદી 
દલીલે કે એક સાવેત્રિક હિત હોઈ શકે નહીં, 

હવે આપણે આ વિચારે છોડીને “ સાર્વત્રિક હિત ” એટલે શું તે 
વિચારીએ, અને તેની મુક્કેલીએ બતાવીએ; જેકે “ભાવનાના સિહ્ાંત ” 
ના કત્તાઓ સાથેની અમારી મિત્રતાને લીધે આ પ્રરૃત્તિ અમને ગમતી 
નથી. છતાં અમે ધારીએ છીએનમ્કે અમે લઇએ છીએ તે માર્ગે સાચે છે, 
અને સલની ખાતર જે સવથી નિકટ હોય તેનું પણુ અમારે બલિદાન 
આપવું જેધએ, ખાસ કરીને જ્યારે અમે પોતાને ફ્લિસફ્‌ કરીએ છીએ 
ત્યારે, બન્ને અમને પ્રિય છે, પણુ તેમાંએ સત્યને, વધાજે પસન્દ કરવું એ 


એક પવિત્ર ફરજ છે. 
 *૪ સખિ પ્રે. ૬, ૭, 1ર, અને પ્ર. ૨૦, ૭, ૮. 
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પ્રથમ તો, આ મતના કતોએઓ પોતે જે વરતુએમાં એક ખીજથી 
પહેલાં હેય તેમાં કો પણુ સામાન્ય ભાવનાને વિધિ કરતા નથી; અને 
આટલા સાટે તેએ સ“ખ્યાઓને માટે કોઇ સામાન્ય ભાવનાને માનતા નહીં, 
હવે હિતને વિધેય તરીકે જેમ પદાર્થેને માટે તેમજ ગુણા તથા સમ્બ- 
ન્ધોને માટે પણુ વાપરવામાં આવે છે. પણુ જેને નિરપેક્ષ સત્તા છે, અને 
જેતે આપણે “ પદાથે ” કહીએ છીએ, તે નેયાયિક દૃદ્રિએ જે સાપેક્ષ છે 
તેની પહેલાં છે; કારણકે જે સાપેક્ષ છે તે જાણે કે એક અગુર છે, 
અથવા (નેયાયિક પરિભાષામાં ) વરતુ અથવા પદાર્થનું એક અસમવાયી 
લક્ષણુ છે. એટલે ( એમના પોતાના બતાવ્યા પ્રમાણે ) આ હિતોની કે 
સામાત્ય ભાવના થઇ શકે નહીં. 

બીજાં, હિત શખ્દ પણુ “ સત્‌ ” અથવા “સત્તા” શખ્દની માકક 
ધણી જૂદી જૂદી રીતે વપરાય છે; આપણે તે પદાર્થે અથવા નિરપેક્ષ સ- 
ત્તાઓઆને લગાડીએ છીએ, જેમકે પ્રભુને, વિવેકને; ગુણને, જેમકે સદ્‌ગુ- 
ણુ।ને; પરિમાણુને, જેમકે મધ્યમ અથવા ધટિત જત્થાને; સાપેક્ષોને, જેમકે 
ઉપયેગીને; વખતને, જેમકે તકને; સ્થાનને, જેમકે નિવાસને; ઇત્યાદિ. 
તેટલા માટે એ સ્પષ છે કે આ ભિન્ન ભિન્ન પ્રયોગોમાં હિત શખ્દ એકના 
એક અથેને ખોધતો “નથી; કારણુકે જે બોધે તો તે બધાં વિધેયોમાં 
વાપરી શકાય નહીં, પણુ માત્ર એકમાં. 

ત્રીજું, જો પદ એકાર્થી હોય, તો એકજ ભાવનામાં સમાતી બધી 
વસ્તુઓતુ' જેમ એકજ શાસ્ત્ર હોય છે, તેમ બધાં હિતોનું માત્ર એક શ્ઞાસ્ 
થાય; પણુ હકીકત તતો એ છે કે જે હિતો એક વિભાગમાં આવે છે તેમનાં 
પણુ શાસ્રા ધણાં છે; ઉદાહરણુ તરીકે, યુ્દમાં પ્રસંગની સાથે સ*્બન્ધ 
રાખતું શાસ્ર વ્યૃહવિદ્યા, પણુ દરદમાં વૈક છે; અને યોગ્ય પરિમાણુવું 
શાસ્ર ખોરાકમાં વૈધ્ક, પણુ કસરતમાં વ્યાયામ વિધ્યા છે. 

ચોથુ, તેઓ ““ નિટ્પેક્ષ ” શા અર્થમાં વાપરે છે તે પૂછી શકાય: 
“નિરપેક્ષ માણુસ ” અને “ માણુક “પ્ર “ માણુસ ” શખ્દ એકંજ 
અયૈમાં વપરાય છે; ફારણુકે માણુસાધના સ'બ'ધમૉં તેમની ગ્વચ્ચે કશે! 


૧? 


૧'૦ એરિસ્ટોટલનું નિકામેીઅન નીતિશાઅ. 


ભેદ પડરી નહીં; અને જે એમ હોય, તો “ નિરપેક્ષ હિત ” અને. “હિત” 
તી વચ્ચે હિતપણાના સ'બ'ધમાં પણુ કશે ભેદ પડશે નહો, 

પાંચમુ', હિતતે સનાતન કરવાથી તેએ તેને કઇ વધારે હિત કરી 
શકતા નથી; કોઇ ધોળી વસ્તુ જે લાંબા વખત સુધી ટકે તે જે એકજ 
દિવસ ટકે છે તેના કરતાં વધારે ધોળી હોઇ શકતી. નથી. 

પાપથેગોરસમા અતુયાયીઓના સિદ્ધાન્તમાં વધારે સમ્ભાવ્યતા દેખાય 
છે. તેઓ ( વિસુદ્દોની યાદીમાં ) એકને બધી સાંરી વસ્તુઓની સાથે એકજ 
ખાજીએ મૂકે છે ( અને ખધાં હિતોને એકતામાં લાવતા નથી ); અને સ્પુ- 
સિપ્પસમ્ત પણુ આ ખાબતમાં તેમને અનુસરતા જણાય છે. 

છતાં, આ ખાખતો ખીજ પ્રસ'ગને માટે બાકી રાખીએ; પણુ મે' જે 
કહ્યું છે તેનાં સામે એવે! વાંધો લઇ શકાય, કેં પ્લેટોના અતુય્રયીએ ક 
પણુ ભેદ વગર બધાં હિતોને માટે આ પ્રમાણે બોલતા નથી, પણુ એવું 
માને છે કે જે વસ્તુઓ તેમની પોતાની ખાતર શોધવામાં અતે પસ'દ 
કરવામાં આવે છે તેએ અસુક સામાન્ય રૂપ અથવા આદશે પ્રંમાણે હિત 
કહેવાય. છે, અને જે વસ્તુઓનું આ હિતોની ઉત્પત્તિ તથા સ્થિતિ તરક, 
શથવા તેની વિસુદ્દની વસ્તુઓને અટકાવવાનું વલણુ- હેય છે, તેએ આ 
હિતોનાં સાધન તરીકે, અતે જૂદા અર્થમાં, હિત કહેવાય છે. 

એ સ્પજી છે કે આ પ્રમાણે હિતોના ખેં વર્ગ થશે: એક વગે જેઓ 
શ્વતઃ હિત છે તેમને, સને બીન્ને જે તેમનાં સાધન તરીકે હિત છે તેમને. 
'આપણે ત્યારે જે વસ્તુએ માત્ર ઉપયોગી છે તેમાંથી જેશ્યો સ્વતઃ હિત 
છે એવી વસ્તુઓને છૂટી પાડીએ, અને તપાસ કરીએ કે કોઇ સામાન્ય 
ભાવતા અથવા આદરી પ્રમાણે #તેએ હિત કહેવાય છે કે કેમ ? 

હવે કયા પ્રકારતી વસ્તુઓને “ સ્વતઃ હિત “ કહીં શ્ાકાય ? 

ખેશક તે વસ્તુઓને કૈ જેમને તેમનાં પરિણામની અપેક્ષા વંગર પણુ 
આપણે ઇચ્છીએ છીએ, જેવી કે ડહાપણુ અને 'દૃછિ અને કેટલાકે આનન્દો 
અને કેટલીક પ્રતિકા; કારણકે હડે કોઇ વાર આ વસ્તુઓને સાધન 


_ ક પેટનો ભત્રીને અને અનુયાયી. 
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તરીકે પણુ શોધવામાં “આવે છે, તોપણુ જે વસ્તુઓ સ્વતઃ હિત છે તેમની 
અન્દર તેની ગણુના કરવાની કે ના પાડશે નહીં. 

જો આને દૂર રાખીએ, તો ભાવના સિવાય કે પણુ વસ્તુ સ્વતઃ 
હિત રહેતી નથી; અને યારે આદશૈ અથવા રૂપ નિરર્યક થટ પડે છે, 

પણુ જે આની જે વસ્તુએ સ્વતઃ હિત છે તેમાં ગણુના થાય, તો 
એમ. બતાવવું જોઇએ કે એ સર્વનું હિતપણું સરખા શખ્દ્ોમાં વ્યાખ્યાત 
ફરી શકા્‌ય, જેમ સફેતનેો અથે બરફને અથવા સફેત સીસાને લાગુ કરીએ 
ત્યાર્‌ એકજ હેય છે તેમ. 


પણુ વરતુતાએ, પ્રતિષ્ઠા અને ડહાપણુ અને આનન્દ એ દરેકના 
હિતપણાતો છૂટો અને જૂદો એહવાલ આપવાનું આપણને પ્રાતત થાય છે. 


તારે હિત એવે શખ્દ નથી કે જે આ બધી વસ્તુઓને એકજ 
અ્થેમાં અથવા કૈ।૪ એક ભાવના ક રૂપના સ'બ'ધમાં વાપરવામાં આવતે હોય. 


પણુ સારે આ બધી વસ્તુઓ હિત કહેવાય છે કેમ ? કારણકે માત્ર 
અફસ્માતથી તેમને એક સ'સ્ઞા મળેલી દેખાતી નથી. કદાચ ફકારણુ એ 
હેય કે તે બધી એકજ મૂળમાંથી પ્રભવતી હોય, અથવા એકજ ઉદેશ 
“તરફ બધી સ'કાન્ત થતી હોય; અથવા કદાચ અમુક સાદશ્યથી એમ થવું 
હોય,. જેમ કે આપણે બુદ્ધિને આત્માની આંખ કહીએ છીએ, કારણુકે 
આંખને જેવે થ્વરીરનતી સાથે તેવો તેના આત્માની સાથે સ'બધ છે, 
અને એ પ્રમાણે. 

પણુ હાલ આપણે આ પ્રશ્નાને દૂર કરીએ; કારણકે તેમનું વિમતવાર 
વિવેચન કરવું, એ” ડ્િલસુરીની ખીજી શાખાને વિષય છે. 

જો હોય; તોપણ અહીં તે આપણને મદદગાર થશે નહી? 

'અને એજ કારણુ માટે આપણે ભાવના સ'બ'ધી વધારે વિચાર પણું 
દૂર કરીએ; કારણ કે સા હિત શખ્દ કે જે આ બધી વિવિધ વસ્તુઓને . 
માટે વપરાષ છે તેતો સવૈત્ર એકર્જ અર્થ,છે, અથવા આ વિશેષોથી ભિન્ત 
અમુક નિરપેક્ષ હિત છે, એમ આપણે સ્વીકારીએ, તોપલુ એ સ્પછુ છે 


વર્‌ એરિસ્ટોટલનું તિકોમેફીઅન નીતિશાસ્ર. 


%ૃ આ હિત માણુસ પ્રાતત કરી શકે એવી જાતની વસ્તુ તહીં હેય, અને 
આપણે તો પ્રાપ્ત કરી શકાય એવી વસ્તુને શોધીએ છીએ. 

કદાચ કોઇ એમ ધારે કે આમ છતાં સાવેત્રિક હિતને ઓઆળખવાથી 
લાભ છે, કેમકે તેથી પ્રાપ્ય અને સાષ્ય હિતો સ'બધી ખબર પડે, એ 
હિતતે આદરી લઇતે આપણે પોતાનુ' હિંત વધારે સહેલાઇથી એળખી 
શકીએ, અને એળખીને મેળવી શકીએ. 

ખરેખર આ દલીલમાં અમુક સત્યાભાસ છે, પણુ તે પ્રચલિત શાસ્રોથી 
વિરુદ્ધ જણાય છે; કારણકે જેકે તેઓ સરવે અમુક હિતને લદ્ય કરે છે 
અને પોતાની ખામીએ પૂરવાને મથે છે, તોપણુ તેઓ આ સાર્વત્રિક હિત 
સબધી કશી તપાસ કરતાં તથી. અને છતાં જો ભિન્ન ભિન્ન કળાઓ 
અને શાસ્રાના ઉપાસકોને એથી એટલી બધી મદદ મળે તેમ હોય, તો 
તેએ તે જાણે નહીં, તેમ તપાસ પણુ ન કરે, એમ બનતું થેાડુજ 
સમ્ભવિત છે. 

અને ખરૅખર હુ' સમજી શકતો નથી કે કોઇ વણુકર અથવા સુ- 


તારને આ કેવળ હિતના જ્ઞાનથી પોતાની કળામાં શી રીતે લાભ થઇ શકે, 
અથવા શુદ્ધ રૂપ કે ભાવનાના ચિન્તનથી કે પણુ માણુસ બિમારતે ની- 
રંગી કરવાને કે સેનાને શાસવાને શી રીતે વધારે શક્તિમાન થઇ શ્રકે. 
'કારણુકરે મતે લાગે છે કે વેધ આરોગ્યને માટે પણુ આમ વિવિકત 
પ્રકારે પ્રવૃત્ત થતો નથી, પણુ મનુષ્યના આરેગ્યને શેધે છે, અથવા બ- 
રબર ખોલતાં કેપઇક ચોકસ મનુષ્યના આરેગ્યને, કારણકે તેને વ્યકિત- 
એતે નીરોગી કરવાનું કામ છે. 
૭, હિત અન્તિમ ઉદ્દેશ છે, અને સુખ* આ છે? 

ત્યારે આ બાબતો છોડીને આપણે પાછા પહેલા પ્રશ્ન ઉપર આવીએ, 
કે જૈતી આપણે શોધ કરીએ છીએ તે હિત છે શું. 
કમેના જૂદા જૂદા પ્રકારોમાં અતે નનૂદી જૂદી કળાઓમાં આ હિત 
જૌ દુ' નૂ દુ' લાગે છે, વૈધકમાં એક અને લડાઇમાં ખીજી , અને એ પ્રમાણે. 
ત્યારે આ દાખલામાં દરેકની અદર હિત શું છે ? બેશક જેને માટે બીજાં 
બધુ' કરવામાં આવે છે તે, અને તે વેદ્યકમાં આરોગ્ય છે, લડાઇમાં વિજય 


ઉદ્દેશ. ૧૩ :- 


છે, બાંધકામમાં ધર છે,-દરેક જૂદ્દા દાખલામાં તે જૂદી વસ્તુ છે, પ્રણ 
હમેશાં, આપણે જે ક કરીએ અને જે ક'૪ પસન્દ 'કરીએ, તેમાં તે 
ઉદ્દેશ છે. કારણુકે હમેશાં ઉદ્દેશની ખાતરજ બીજાં બધુ' કરવામાં આવે છે. 

જે ત્યારે માણુશ જે કરે છે તે સર્વનો એક ઉદેશ હેમ, તો આ 
ઉદ્દેશ તેજ પ્રાપ્ય હિત સમજવું,-અથવા આ ઉદ્દેશો, જો તે એક કરતાં 
વધારે હેય તો. , 

આ વ્યાપ્તિથી આપણી દલીલ ફરી પહેલાના સ્થાત ઉપર આવે છે.* 
આ વાત વધારૅ સ્પષ્ટ કરવાને યત્ન કરવે। જઇએ. 

આપણે જેઇએ છીએ કે ઉદ્દેશા ધણા છે. પણુ આમાંતા કેટલાએક 
માત્ર સાધત તરીક્રે પસદ થાય છે, જેમકે દ્રવ્ય, વાંસળીઓ, અને ઓન 
જારોનો આખો વર્ગ, અને તેથી એ સપણ છે કે બધા ઉદ્દેશા અન્તિમ 
હોતા નથી. 

પણુ આપણુતે લાગે છે કે સારામાં સારી વસ્તુ તો કોઇ અન્તિમ 
વસ્તુ હેવી જેઇએ. 

જે ત્યારે અન્તિમ ઉદ્દેશ એકજ હોય તો તે આપણે જે શોધીએ 
છીએ તે હોવો જેઇએ,-અથવા જો એક ફરતાં વધારે હોય તો તેમાંનો 
જે “સાથી વધારે અન્તિમ હોય તે. 

હવે જે વસ્તુ સ્વતઃ ઉદેશ તરીકે શૈધવામાં આવે છે તે જે બીજી 
કોઇ વસ્તુના સાધન તરીકે શોધવામાં આવે છે “તેના કરતાં વધારે અન્તિમ 
છે, અને જે વસ્તુ કદાપિ સાધન તરીકે પસ'દ થતી નથી તે જે સ્વતઃ 
ઉદેશ અને સાધન, બન્ને તરીકે પસ'દ થાય છે તેના કરતાં વધારે, અને 
તે બરાબર અન્તિમ છે કે જે હમેશાં સ્યતઃ ઉદેશ તરીકે પસ'દ કરવામાં 
આવે છે અતે સાધન તરીકે કદાપિ નહીં. 

બીજી ક્રોઇ પણુ વસ્તુ કરતાં સુખ આ વણીનતે વધારે પ્રતિરૂપ 
દેખાય છે; કારણુકે*આપે હમેશાં તેને તેતી પોતાની ખાતર પસન્દ કરીએ 
છીએ, અતે કદાપિ બીજી કે!ઇ વરની માતર નહીં; અને પ્રતિકા અને 
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ઝે ર૨, 3. ર જ 





મ 


જ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીવિશાસ્. 


આનન્દ અને છ્ુહ્ધિ, તથા તમામ સદૂગુણુ અથવા ઉત્કૃણ્તા, જેકે' થોડે 
અરી તેમતી પોતાની ખાતર આપણે પસદ કરીએ છીએ ( કારણુકે, 
કંશ્નાય પરિણામથી ભિન્ન, એમાંતાં દરેકને અપણે પસદ કરીએ ), .તોપણુ 
ભસુક અ'શે સુખની ખાતર પણુ આપણે તે પસ'દ કરીએ છીએ, એવું 
શ્રીને, કે તેથી આપણુને સુખ થશે. પણુ કોઇ આદમી સુખને આ વસ્તુ* 
એની ખાતર અગર ખીજી [કોઇ વસ્તુના સાધન તરીકે કદાપિ ઇચ્છતો નથી. 


આપણે આત્મપર્યાપ્તિની ભાવનાથી શરૂ કરીએ, ત્યારે પણુ એજ 
અનુમાન પર આવીએ છીએ, એમ લાગે છે, 


અન્તિમ હિત આત્મપર્યીમ્ત ધારવામાં આવે છે. થા શખ્દ લાગુ 
પાડતાં આપણે માણુસને એકાન્ત જીવન ગાળનાર વ્યક્તિ તરીકે ગણુતા 
નથી, પણુ માબાપ, છોકરાં, પત્તી, અને ટઢૂંકામાં સામાન્યતઃ મિત્રો અને 
નાગરિક બન્ધુઓની પણુ ગણુન! કરીએ છીએ, કારણુકે માણુસ કુદરતથી 
સામાજિક પ્રાણી છે. બેશક આને અમુક મર્યાદા કરવી જેઈએ, કારણુકે 
*ો માબાપો અને વ*શજે અને મિત્રોના મિત્રો પર્વન્ત આગળ ચાલ્યા 
કરીએ તો કદાપિ વિરામ આવે નહીં, પણુ આનો આપણે આગળ વિચાર 
કરશું; હાલ તો આપણે આત્મપર્વીપ્રના એ અર્થ કરશચુંકે જે સ્વતઃ જવ" 
નને દછણ બનાવે છે અને જેને કશાની ખોટ નથી તે. અતે સુખ આ 
વણુનને પણુ પ્રતિરૂપ છે એમ મનાય છે. 


અતે વળી, સુખ દુનિયામાં સર્વથી વધારે ઇજ વસ્તુ મતાય છે, અને 
તે માત્ર ખીજ સારી વસ્તુઓમાંની એક તરીકે તહીં» જે તેં બીજી સારી 
વસ્તુઓમાંની એક માત્ર હોય (એટલે કે ખીજી વસ્તુઓ તેમાં ઉમેરાય 
તેવી ), તો એ સ્પજ છે કે, બીન્ન' હિતોમાંથી અલ્પાંશતેો પણુ ઉમેરે 
થતાં તે વધારે પજ થવી નેઇએ; કારણકે તે વધારો હિતનો વધારે છે 
અતે ખે હિતોમાં જે મહત્તર હોય્‌ તે હમેશાં વષારે ઇષ્ટ છે. 

આ પ્રમાણે એમ દેખાય છે કે સુખ અમુક અન્તિમ અને આત્મ" 
પયોમ્ વરતુ' છે, અને મ!ણુસ જે ક'ઇ કરે છે તેતે! ઉદ્દેશ છે. 


ઉદ્દેશ. ક્ષ 

એ શેધવાતે આપણે પૂછીએ છીશ્પે, કે કે માણસનુ કર્તવ્ય શી' છુ ? 

પણુ કદાચ વાંચનારને લાગશે કે જોકે સુખ દુનિયામાં સેથી વધારે 

ઇફ વસ્તુ છે એ નિદ્દેક્ષમાં કોપ વિવાદ કરે તેવું નથી, તોપણુ તેની હજ 
વધારે સપણ વ્યાખ્યાની આવશ્યકતા છે. 

આ માટે સૌથી સારી માર્ગે મને એ લાગે છે, કે માણુસતું' કર્તવ્ય 
શું, એ પ્રશ્ન કરવો. કારણકે જેમ કઇ પાવાવ્રળેોે અથવા પ્રતિમાવિધાયક, 
અથવા કોઇ પણુ હુનરી માણુસ, અને સામાન્યતઃ જેને ક'ઇ ફતેવ્ય અથવા 
કામ કરવાતુ હોય, તેના સારાપણા અથવા ઉત્કૃષ્ટતાનો આધાર તેના કતંવ્ય 
ઉપર રહે છે, તેમ માણુસનુ' હિત પણુ તેતા ફતેવ્યમાં હોવું જોઇએ, જે 
તેને કઇ હેય તો; 

પણુ 'શું આપણે એંમ ધારી શકીએ, કે જ્યારે એક સુતાર અને 
મોચીને પણુ તેતુ' પોતાનુ કર્તવ્ય અને કાર્ય હોય છે, ત્યારે માણુસને 
કુદરત તરફ્થી કશું કર્તવ્ય કે કાર્ય નિયત થયેલું નથી ? ખરેખર, જે 
પ્રમાણે તેના જૂદ્યા જૂદા અવયવો, આંખ અતે હાથ અને પગ, દરેકને 
તેનુ' પોતાનું સ્પજ્ન કાર્ય છેં, તેમ ધારવું જેધ્રએ કે આ સર્વ ઉપરાંત 
માણુસને પોતાનું અમુક કતેવ્ય હોવું જોઇએ. 

ત્યારે એ કતૈવ્ય ક્યું ટ 

માત્ર જવન તો જેમ ઉદ્ભિન્જને છે તેમ તેને છે, પણુ આપણુને 
તો તેનામાં જે વિશ્ચિ્િ છે તેની જરૂર છે. તેટલા માટે માત્ર પોષણુ અને 
વિકાસના જીવનને આપણે દૂર કરવું જઇએ. 

આ પછી "ંન્દ્રયતુ' જવન આવે છે; 'પણુ આ સુદ્ધાં જેમ તેને છે 
તેમ ધોડા અને રોર્‌ અને બધી નતનાં પ્રાણીઓને છે. 

ત્યારે હવે જે વડે તે કમે કરે છે તે જવન માત્ર રહે છે, એટલે 
કે તેની ચિવ્છક્તિનું જીવન, અને તેની ખે બાજુઓ અથવા વિભાગે।, એક 
સચેતન ચિષ્છડિતને અતુસરનાર, અને ખીજી' સચેતન તે ચિચ્છક્તિવાળુ' 


હોનાર અને તેને વાપરનાર. છ 
પણુ આ વચન અસ્પષ્ાથે છે, એટલે અમારો આશવ એવો સમ- 


૧૬ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાઅ, 


જવે! કે શ્રક્તિઓના ઉપયોગમાં રહેલું જીવત; કારણુકે આને એ નામ 
વધારે ઉચિત છે. 

ત્યારે માણુસનું કતવ્ય એ તેની કામે ઉપયોગ છે, 
એક તરક ચિચ્છકિતના_અતુચર--તરીકે અને ખીજી તરફ સહચર તરીકે. 
પણુ કોઇ હુનરમાં પડેલા સાણુસનું અને તે હુનરમાં કુશળ. માણુસનું, ઉ 
ત. એક સિતારીનું અને એક સારા સિતારીનું, કર્તવ્ય સામાન્યતઃ એકજ 
હોય છે; અને આ નિયમ અપવાદરહિત છે, ભેદ માત્ર એટલે! કે ૫પા૭- 
લાને માટે તેના કામની સરસાઇ ઉમેરવામાં આવે છે; કેમકે આપણે ક- 
હીએ છીએ કે સિતારીનું કતેવ્ય સિતાર બજાવવાનું છે, અને સારા સિ- 
તારીવું સારી રીતે ખજવવાનું. 

પરિણમતી સુખની વ્યાખ્યા? 

જો આમ છે તો માણુસનું હિત એ ઉત્કૃષ્તા અથવા સદ્ચુણુ પ્રમાણે 
શકિતઓને ઉપયોગ એ છે, અથવા એ જે એકથી વધારે હોય તો મેઇ 
અને સર્વથી પૂણુ સદ્ગુણુ પ્રમાણે. 

પણુ સાથે આ ઉપયોગને માટે વર્ષીની પણુ પૂરતી મૃદત જેઇએ. 
કાર્ણુકે એક કોયલ કે એક રમણીય દિવસથી ક'૪ વસનત થઇ જતી નથી, 
તેમ એક દિવસ કે થોડા વખતથી કે માણુસ ધન્ય કે સુખી થતો! નથી. 

આ ત્યારે હિતની સ્થૂલ રૅખા ગણી શકાશે; કારણુકે હું ધારૂં છું કે 
યોગ્ય પદ્દતિ આવી છે,-કે પ્રથમ રેખા દોરવી, અને પછી તેમાં વિશેષે 
ભરવા, પણુ એવું દેખાય છે ક જે રેખા એક વાર ઠીક ઠીક દોરાઈ હોય, 
તો કોઇ પણુ માણુસ કામ આગળ ચલાવી શકે, અને વખત જતાં વિશેષે 
ભરી શકે, અને ખરેખર આ ગસાગેજ કળાઓ અને શાસ્ત્રોના વિકાસ થયે 
છે; કારણુકે ખોખાં ભરવામાં ક'ઇ અસાધારણુ ખ્રુદ્ધિતી જરૂર નથી. 

છતાં ઉપર કહ્યુ' છે તે આપણે ધ્યાનમાં રાખવું જઇએ, કે અભ્યાસની 
" બધી શાખાઓમાં સરખી કાટિની ચોકસાઇ સપેક્ષિત નથી, પણુ જેવે 
વિષય હેય તે પ્રમાણે. એક સૂતારે અને એક ભૂમિતિન્ત બન્નેને કાટખૂણાની 
જરૂર પડે છે, પણુ જૂદી જૂડી રીતે, સૃતારને માત્ર પોતાના કામ પૂરતા 
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પ્રમાણુતી જરૂર છે, પણુ ભૂમિતિન્ત કાટખૂણે! કેમ થાય, અથવા તેને વિશેષ 
ગુણુ કયો છે, એ ન્નણુવા ચાહે છે; તેનો ઉદ્દેશ સય શૈધવાને છે. અને 
એ રીતે ખીન દાખલાઓમ1ં,પણુ આપણે એમજ કરવું જેપ્એ, 'કે જેથી 
વાસ્તવિક કામને બદલે અનાવશ્યક બાબતમાં આપણો વખત નકામો! ન જય, 
એજ ડ્રમાણું બધેજ પ્રસગે ક'૪ કારણા પણુ આપણે પૂ૭વાં ન 
જોઇએ; કેળ વાર સિદ્ધ ન કરેલી હકીકત પણુ બરાબર બતાવી હોય તો 
ખસ છે, જેમકે કોઇ શાસ્રનાં શરૂઆતનાં સ્થાન અથવા મૂળતત્ત્વોમાં, 
સિદ્ધ ન કરેલી હુષ્ઠીકતો દરૈક શાસ્રમાં હમેશાં પહેલાં પગલાં અથવા શરૂ- 
આતનાં સ્થાન હોય છે; અને આ શરૂઆતનાં સ્થાને અથવા મૂળતરવોમાંથી 
કેટલાંક એક માર્ગે અને કેટલાંક ખીજે માર્ગે પ્રાત થાય છે-કેટલાંક અનુ- 
માનથી, ખીજ પ્રત્ક્ષથી, અને કે!ઇ વળી અમુક પ્રકારની કેળવણીથી. 
પણુ દરેક પ્રસંગે આપણે તેમને યોગ્ય રીતે સમજવાને। યત્ન કરવે। જેધએ, 
' અને તેમતી સપણ વ્યાખ્યા કરવા બનતો બધે શ્રમ લેવો! જેઇએ; કારણુ 
કે પાછળના શોધના પ્રવાહનો તેમના ઉપર ધણો આધાર રહે છે. મને 
લાગે છે કે સારી શરૂઆત એ અધ કરતાં વધારે સરત દ્ોડયાની બરાબર 
છે, અને શરૂઆતનું સ્થાન અથવા મૂલતત્ત્વ એકવાર મળ્યું, એટલે આપણી 
* ધણી મુસ્કેલીઓ દૂર થ'/ નજ્નય છે. 
૮ આ મત ભિન્ન ભિન્ન પ્રચલિત મતોતે, પરસ્પર ઘટાવે છે? 


પણુ આપણે આપણા આ શરૂઆતના સ્થાન અથવા મૂલતત્ત્વની 
આપણાં સાધનેમાંથી , કાઢેલા અનુમાન તરીકેજ પરીક્ષા કરીને સન્તુઇ 
થવાનું નથી, પણુ વિષય ઉપરના પ્રચલિત શ્રતોના સમ્બન્ધમાં પણુ તેનું 
નિરીક્ષણુ કરવું જોઇએ; કારણુકે ખરા સિદ્ધાન્તનો બધા અનુભવની સાથે 
સુયોગ થાય છે, પણુ સિદ્ધાન્ત ખોટો હોય તો તરત માલુમ પડે છે કે 
જણાયેલી હકીકતોની સાથેન્તે ધટી શકતે નથી. 

હવે, સારી વસ્તુઓ ત્રણુ વર્ગમાં વહે'શાચેલી છે, એક તરક બાલ 
, હિતો, અતે ખીજી તરફ આત્માનાં હિતો અને શરીરનાં હિતેો$ અને 


૧૮ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાઅ. 


આત્માનાં હિતો સામાન્યતઃ સર્વથી પૂણુ અર્થમાં હિત અને ખીનન કરતાં 
વધારે સારાં કહેવાય છે. 

પણુ “ જીવન્ત શક્તિઓ અથવા આત્માનાં કમે અને પ્રકૃત્તિઓ ” 
“ આત્માનાં ” કહી શકાય. એટલે આપણુ વિવેચન આ મતથી સમર્થિત 
થાય છે, કે જે લાંબા વખતને છે, અને જેતે ફ્િલસુષ્રીમાં કામ કર- 
નારાઓ બધા અનુમોદન આપે છે. 

પણુ, ખરેખર, અમુંક કર્મો અને પ્રભૃત્તિઓ ઉદ્દેશ છે એટલા વચન- 
થીજ આપણુને આ મતને ટેકરો મળે છે; કારણુકે એ પરથી લક્ષિત થાય 
છે કે તેની ગણુના આત્માનાં હિતોમાં કરવાની છે, બાલ હિતોમાં નહીં. 

વળી, “ સુખી માણુસ સારૂં જવે છે અને સારૂં કરે છે ” એ સા- 
ધારણુ કથનને પણુ આપણું વિવેચન અનુકૂળ છે; કારણુકે આપણે કહી 
શકીએ કે અમારા મત પ્રમાણે સુખ એ સારૂં જવવું અને સારૂં કરવું છે. 

અને, ખરેખર, માણુસો સુખમાં જે લક્ષણા જેવાની આશા રાખે : 
છે તે બધાં આપણે વ્યાખ્યા કરીએ છીએ તે પ્રકારના સુખમાં હોય એમ 
જણાય છે. 

કેટલાએક તે સદ્ગુણુ અથવા ઉત્કૃષ્તા છે એમ ધારે છે, કેટલાક 
દક્ષતા, બીજાઓ એક નતનું ડહાપણુ; કોઇ વળી તે આ સર્વ અથવા 
આમાંનાં અમુક છે એમ ધારે છે, અને તેમાં આનન્દ ઉમેરે છે, કાંતો 
આવશ્યક અ'ગ તરીકે અથવા આવશ્યક સહગામી તરીકે; અને કેટલાક 
તો તેના વિવેચનમાં બહારની આબાદીનો પણુ સમાવેશ કરે છે. 


"હવે, આમાંના કેટલાક મતતે ઘણુ લોકોનો અને પુરાતન અધિકારનો 
આધાર છે; બીનનને થોડા પણુ* વજનદાર આદમીઓનેો ટેકો છે; પણુ એ 
સમ્ભવિત છે કૈ એક અથગા ખીશ્ને પક્ષ બિલકુલ ખોટો નથી, પણુ ધણી 
ખરી બાબતોમાં નહીં તો એકાદમાં બન્ને પક્ષ સાચા છે. 

પ્રયમ, ત્યારે, સુખ ઉત્કૃષ્ટતા અથવા એકન પ્રકારની ઉતકુષણ્તા છે એ 
મત આપણા વિવેચનને ગવુફૂમ છે! કારણુકે “ ઉત્કૃષ્તતા પ્રમાણે શક્તિ- 
એતો ઉમયેડુગ ” ઉત્કૃણ્તાનો છે 
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પણુ મને લાગે છે કે આપણુ એમ કહી શકીએ કે હિતને અમુક 
વસ્તુતી સમ્પન્નતા ગણીએ તેમાં અને તે વસ્તુનો ઉપયોગ ગણીએ તેમાં, 
એટલે કે તેતે માત્ર ટેવ ફરે કેળવાયેલી શક્તિ ગણીએ તેમાં અને એ 
શક્તિનો ઉપયોગ ગણીએ તેમાં, કઈ થોડે ફ્રેર પડતો નથી. કારણુકે ટેવ 
અથવા શક્તિ વર્તમાન હોય, અને છતાં તેનું સારૂં પરિણામ કશું ત આવતું 
હોય, જેમકે માણુસ ઊંઘી ગયો! હોય લારે અગર ખીન કોઇ કારણુથી 
પ્રશ્ત્તિમાં વિક્ષેપ આવતો હોય જારે; પણુ તેના ઉપયોગના સમ્બન્ધમાં 
એમ બનવું શકય નથી, કારણુકે ઉપયોગ તો કર્મામાં અને સારાં કમમાં 
ફલિત થવેજ જેઈએ. અતે જેમ ઓલિમ્પિક ક્રીડાઓમાં જેઓ સોથી 
રખાવડા અને મજબત હેય તેમને મુકુટ મળતો નથી, પણુ જેઓ સામન 
સામા ઉતરે છે તેમને ( કારણકે જતનારાઓ તેમનામાં હોય છે ), તેમ 
જવનમાં સુદ્ધાં જતનારાઓ તેઓ નીવડે છે કે જેએ ખધા સદ્ગુણુાથી 
માત્ર સમ્પન્ન હોતા નથી, પણુ તેમને કમેમાં પ્રગટ સુદ્ધાં કરે છે. 
અને, ઉપરાંત, આ માણસોનું જીવન સ્વતઃ આનન્દદાયક હોય છે. 
કારણુકે આનન્દ એ આત્માની એક લાગણી છે, અને દરેક માણુસ ' પોતે 
જેને ચાહતો હોય તેમાં આનન્દ મેળવે છે, જે ઘોડાને ચાહે છે તે ધોડામાં, 
જે દેખાવ જેવાને ચાહે છે તે દેખાવ જેવામાં, અને એજ પ્રમાણે જે 
ન્યાયતે ચાહે છે તે ન્યાયનાં ક્મામાં, અને સામાન્યતઃ જે ઉત્કૃણ્્તા અથવા 
સદ્ગુણુને ચાહે છે તે સદ્ચુણી ક્મામાં અથવા “ઉત્કૃષ્ટતા પ્રગટ કરવામાં. 
અને જેકે ધણાખરા માણુસોને જે ભિન્ન ભિન્ન વસ્તુઓમાં તેએ 
આનન્દ મેળવતા હેય તેમાં એ વસ્તુઓ સ્વાભાવિક રીતે આનન્દદાયક 
ન હોવાથી સન્‍્તત વિરોધ રલ્રા કરે છે, શોપણુ જેઓ ઉમદાને ચાહુ છે 
તેઓ જે સ્વાભાવિક રીતે આનન્દદાયક છે. તેમાં આનન્દ મેળવે છે. 
કારણુકે ઉત્કૃજ્તાનાં પ્રકાશનો સ્વાભાવિક રીતે આનન્દદાયક છે, એટલે 
તેએ જેમ તેમતે તેમ સ્થતઃ પણુ આતૃન્દદાયક છે. 
આમ હોવાથી તેમના જીવનને બહારથી આનન્દ ઉમેરવાની જરૂર્‌ 
રહેતી નથી, ફારણુકે આનન્દ તેતી અન્દર હોય છે, 


૨૦ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાસ્. 


ખરેખર, આપણે કહ્યું છે તે ઉપરાંત, માણુસ ઉમદા કમૌમાં આનન્દ 
લે તે સિવાય તે બિલકુલ સારે જ નથી. જે માણુસ ન્યાય કરવામાં આ- 
નન્દ લેતો ન હોય તેને કોઇ ન્યાયી માણુસ: કહેશે નહીં, તેમ જે ઉદાર- 
તાનાં કર્મોમાં આનન્દ લેતો ન હેય તેને કેઈ ઉદાર કહેશે નહીં, અને 
એ પ્રમાણે. 

ને આમ હેય, તો ઉત્કૃણ્તાનાં પ્રકાશને સ્વતઃ આનન્દદાયક હોવાં 
જેઇએ. પણુ તેએ સારાં અને ઉમદા પણુ છે, અતે બન્ને સવીપરિ કે 
ટિમાં, જો તેમના સમ્બન્ધી સારા માણુસતો પોતાનો નિણ્‌ય સાચે હોય 
તો, કારણુક્રે તેના નિણુય આ છે. 

ત્યારે સુખ દુનિયામાં સૌથી સારી અને સાથી ઉમદા અને સૌથી 
આનન્દદાયક વસ્તુ છે, અને ડેલિયન લેખ પ્રમાણુ એ સવે ભિન્ન ભિન્ન તથી*- 

ન્યાય્ય છે ઉમદા સેથી, સારૂં આરોગ્ય સર્વથી, 
“ હૃદયેચ્છા મળે તેથી જ્યાદા હષેદ કે નથી. ” 
કારણુકે આ બધાં ચિળઊો આપણી શક્તિઓના સવીપરિ ઉપયે- 

ગોમાં સયુક્ત થાય છે; અને આ, અથવા આમાંથી જે ઇ્રતરના કરતાં 
બહેતર હોય, તેતો આપણે સુખ સાથે અભેદ કરીએ છીએ. 

છતાં આપણે કહ્યુ' છે તેમ સુખને બાલમ હિતોની પણુ સપણ અપેક્ષા 
છે; કારણુકે નસીબની ક'ઇક સમૃદ્ધિ વગર ઉમદા કમૈ કરવું એ અશક્ય 
છે, અથવા સહેલ તો નથીજ. ધણી બાબતો એવી છે કે જે સાધનો 
દરાજ થઇ શક્રે, જેવાં કે મિત્રો અને દોલત અને રાજકીય વગ; અને 
કેટલીક બાબતો એવી છે કે જે ન હેય તો આપણા સુખની ચમક ઉડી 
નય, જેમકે કુલીનતા, બાળકેની બક્ષેશ, થ્ારીરિક સૌન્દર્ય; કારણુકે જે 
કઇ માણુસ શરીરમાં બહુ: કુરૂપ હેય, કે હલકા કુળને! હેય, કે દુનિયામાં 
એકલો હોય, કે વાંઝિયા હોય, અને કદાચ એથી પણુ ઓછે જે તેનાં 
સનન્‍્તાન અને મિત્રે નિમાલ્ય હોય,' અથવા પહેલાં સારાં હોય તે નણ થયાં 
હોય, તો તે સુખી થવાનો બઉ સમ્ભવ નથી. 

એટલે આપણે કલું છે તેમ સુખને આ પ્રકારની સુસ્થિતિની અપેક્ષા 


ઉદ્દશ. ર૧ 


દેખાય છે; અને તેટલા માટે જેમ કેટલાએક તેને ઉત્કૃષ્તાની સાથે એક 

ગણે છે, તેમ બીજાએ સારા નસીબની સાથે તેને એક ગણે છે. 

€* શુ' સુખ લભ્ય છે ? કે એ દેવોની અથવા નસીખની ખક્ષેશ છે ? 
આથી કરીને માણુસો એમ પૂછે છે કે, સુખ વિધાથી મળે છે, કે 


ટેવો પાડવાથી, કે ખીજી કે।!ઇ જાતની કેળવણીથી, કે તે અમુક દૈવી કૃપાથી 
અથવા નસીખથી મળે છે ? 


વારૂ, જે વો! માણુસોને બક્ષેશા આપર્તા હેય, તો સુખ એમાંતી 
એક હોવાનો સમ્ભવ છે, અને ખીજ કઇ વસ્તુના કરતાં વધારે સમ્ભવ, 
કારણુકે બીજી બધી માનવ વસ્તુઓ કરતાં એ વધારે સારી વસ્તુ છે. 

આ પ્રશ્ન વધારે યોગ્ય રીતે ખીન્ન વિષયને લગતો છે; પણુ એટલું 
આપણે કહી શકીએ કે જેકે સુખ દેવદત્ત ન હોય, અને સદ્્‌ગુણુ કે 
કાઇ જાતની વિધા કે કેળવણીનું પરિણામ હોય, તોપણુ દુનિયાની અન્દરની 
. સાથી દૈવી વસ્તુઓમાંતી એક તો તે દેખાય છે; કારણુકે સદ્ગુણુતો બદલે 


અને ઉદ્દેશ ખીજ કઇ પણુ વસ્તુના કરતાં બહેતર અતે ક'ઇક દૈવી અને 
ધન્ય હોય, એમ દેખાય છે. 


વળી, જે સુખ આમ પ્રાપ્ત થતું હોય, તો તે ધણાને પ્રાપ્ય થઇ 


શકે; કારણુકે તો જેમણે ઉત્ૃણ્તા માટે પાત્રતા ખોઇ હોય તે સિવાયના 
* બધા તે અભ્યાસ અને આગ્રહથી મેળવી શકે. 


અને માણુસો નસીબથી સુખ મેળવે તે કરતાં આ રીતે મેળવે એ 
નો બહેતર હોય, તો એ પ્રમાણે છે એમ માનવું ખુદ્ધિપુરસ્સર છે, કારણુકે 
મુદરતના પ્રદેશમાં બધી વસ્તુઓ સારામાં સારી રીતે વ્યવસ્થિત છે, અને 


એજ રીતે કલાના પ્રદેશમાં, અને ખરેખર જે સવૈથી ઉમદા અને સુન્દર 
છે તે નસીબને સુપ્રત થયેલુ' હોય એમ બસવું અતિશ્ઞય અયુક્ત છે. 


પણુ આપણી વ્યાખ્યા જ મુસ્કેલીને દૂરકરે છે; કારણુકે ઉત્કૃષ્ટતા 
અથવા સદ્‌ગુણુ પ્રમાણે જવન્ત શક્તિઓનો અમુક પ્રકારનો ઉપયોગ, એવી 
સુખની વ્યાખ્યા કરવામાં * આવી છે. અને ( સુખ સિવાયનાં ) બાકીનાં 
હિતોમાંથી કેટલાંક આવશ્યક સાધને તરીકે વર્તેમાન્‌ હોવાં જવેઇએ, અને 
. બીન' સુખનાં ઉપફારકેો અને ઉપયોગી સાહિત્યો છે, અને શાપણે શરૂઃ 


ર૨ એરિસ્ટોટલનું નિકાોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


આતમાં કહેલુ' તેની સાથે આ અનુકૂળ છે. ત્યાં આપણુ કહ્યું છે કે 
રાજ્કીય કલાને. ઉદ્દેશ એ બધા ઉદેશેમાં શ્રેઇ છે; પણુ એ કલાનું મુ'ખ્ય 
કાર્ય અમુક લક્ષણુના નાગરિકો બનાવવાનું છે, એટલેકે સારા અને જે 
ઉમદા છે તે કરવાને પાત્ર. એટલે આપણે દને % ઘોડાને કે કેઇઇ પણુ 
પશુને સુખી કહેતા નથી તે હેતુ વગર નથી; કારણુકરે એમાંથી કેોધ આ 
પ્રકારની પ્રરૃત્તિમાં ભાગ લેવાને શક્તિમાન નથી. 

વળી એજ કારણુથી કે!ઇ બાલક પણુ સુખી નથી; ઉમરને લઇને 
હજ તે એવી વસ્તુઓ કરવાને અશક્ત હોય છે. ને કોઇ વાર્‌ આપણુ 
કોઇ બાલકને સુખી કહીએ છીએ, તો એ વસ્તુઓ તે કરશે એવી આપણે 
આશા રાખતા હોઇએ તેથી. કારણુકે આપણે કહ્યું છે તેમ સુખને પૂણુ 
ઉત્કૃજ્તા અથવા સદ્‌ગુણુની અપેક્ષા છે એટલૂ'જ નહીં, પણુ તેની પ્રદૃત્તિને 
માઢે પૂરતાં વર્ષીની મુદતની સુદ્ધાં અપેક્ષા છે. કારણુક્રે આપણી સ્થિતિ" 
ઓમાં ધણુ ફેરફારો અને ખધા પ્રકારના અકસ્માતો થઇ શકે છે, અને 
એ શક્ય છે કે હમણાં જે સાથી આખાદ હોય તેને તેની ૬હ્ાવસ્થામાં મોટી 
આપત્તિઓ આવે, જેમ ઠ્વોયની વાતાઓમાં પ્રાયમતે માટે કહેલું છે તેમ; 
અને જે માણુસની નસીબ એ દશા કરે, અને જેતે અન્ત દુઃખમાં આવે, 
તે સુખી કહેવાય નહીં. 

૧૦* શુ' કોઇ પણ માણુસ જીવતે હોય ત્યાં સુધી સુખી 
કહેવાયજ નહી ? 

શું યારે માણુસ જીવતો હોય લાં સુધી આપણે તેને સુખી કહી 
શકીએજ નહીં, પણુ જેોણલનના કહેવા પ્રમાણે અભ્ત સુધી રાહ જેવી 
નેઇએ ? અને ધારો કે આપણે આ સ્વીકારીએ, તો શું આપણા! આશય 
એવો છે કે માણુસ મરી નય તે પછી તે ખરેખર સુખી છે? એમ 
કહેવું એ તો ખચીત અથૅરહિત છે, ખાસ કરીને આપણે માટે કે જેઓ 
એમ કહીએ છીએ કે સુખ એ: એક પ્રકારતી પ્રશૃત્તિ અથવા જીવન છે. 

પણુ જો આપણે મરેલા માણુસને સુખી કહેતા નથી, અને જે 
સેલલનનો એ આશય નહીં હોય, પણુ એટલેજ હશે કે ત્યારે આપણે એ 


ઉદ્દેશ. રડે. 
શખ્દ માણુસને માટે સુખેથી વાપરી શકીએ, કારણુકે ત્યારે તે અહિત 
અને આફત પહોંચી શકે તેથી પાર ગયેલે હેય, તો અહીં પણુ આપણુને 
વાંધો લેવાનું ક'#ક સ્થાન મળે છે. કારણુકે એમ ધારવામાં આવે છે ક 
હિત અતે અહિત બન્ને કોઇક રીતે મરેલા માણુસ ઉપર પણુ ઉતરી 
શકે (જેમ જીવતો માણુસ ખેખબર હોય અને તેના પર તે ઉતરી શકે 
તેમ ), ઉ. ત. તેને અપાતી પ્રતિછા, અથવા કપ્રતિઇ!, અને ઉપરાંત તેનાં 
ખાળકે। અને તેનાં બધાં વ'શ્વજેનતી આબાદી અથવા આપત્તિ. 


પણુ આમાં સુદ્ધાં મુસ્કેલીએ છે; કારણુકે માણુસ સારી ૬હ્દાવસ્થા 
સુધી સુખથી જીવે, અને જે રીતે જીવ્યો હોય તે રીતે મરૈ, તે પછી 
પણુ એ શકય છે કે તેનાં વશજેની વ્યક્તિઓ દ્વારા તેના ઉપર ધણા 
ફેરફારો ઉતરે, અને તેમાંનાં કેટલાંક સારાં નીવડે અને પાત્રતા પ્રમાણે 
સારૂં નસીબ પામે, અને ખીન્નને ઉલટા અનુભવ ચાય, વળી એ પણુ 
સ્પષ્ટ છે કે જે કોટિમાં વ'શજે તેમના પૂર્વજોતી સાથે સમ્મદ્ધ હોય તેમાં 
ગમે તેટલો ભેદ પડી શકે. અને જે મરેલા માણુસમાં આ ફેરફારોથી 
ફ્રેરફાર થતો હોય, અને તે વારાફરતી સુખી અને દુઃખી થતો હેય, તે 
એ વિચિત્ર વાત ગણાય છતાં મરેલા માણુસોને પોતાનાં વ'શજેના સ્થિતિ 
ભેદોથી અમુક વખત સુધી પણુ કશુંજ લાગતું નથી, એમ પણુ ધારવું 
વિચિત્રજ છે. ી 

પણુ આપણે આપણા આગલા સવાલ ઉપર આવીએ; કારણુકે તેના 
ખુલાસાથી કદાચ આ ખીજ મુસ્કેલી દૂર થશે. 

સેોલનના વચનનો એ અથે હોય, ફે આપણે અન્ત જેધને માણુસને 
સુખી કહેવો જેધએ, તે વખતે તે સુખી હોય એટલા માટે નહીં, પણુ 
એકવાર તે સુખી હતો એટલા માટે. 

પણુ ખરેખર જીવતાં માણુસા સ્થિતિભેદને પાત્ર હોવાથી, અનેઆ- 
પણે સુખને સ્થાયી અને ફેરફારને બહુજ ઓછું પાત્ર ગણીએ છીએ તેથી, 
તથા એકજ માણુસની સ્થિતિમાં વાર'વાર ધણું પરિવતેતો થાય છે તેટલા 
, મારે, માણુસ સુખી હોય ત્યારે પણુ આપણે તેના સમ્બન્ધી સાચુ કહે 


૨૪ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ. 


વાની ના પાડીએ એ વિચિત્ર છે; કારણુકે એ સ્પજ્ટ છે કે, જો આપણે 
નસીબના ફેરફારોતે અતુસરશું તો એના એ માણુસને આપણે ધણી વાર્‌ 
સુખી અને દુઃખી કહેશું, એટલે સુખી માણૂસ એક પ્રકારના કાકિ'ડાના 
જેવો અને જેનો કશા મજબત પાયા ઉપર આધાર નથી તેવો યઇ જશે. 
આપણે જવાબ એ છે કે આ પ્રમાણે નસીબનું અનુસરણુ કરવું 
વાજખી હોઇ શકે નહીં, કારણુકે આપણું કલ્યાણુ અથવા અકલ્યાણુ આમાં 
રહેલું નથી; પણુ આગળ કહેલું છે તેમ, જેકે સારૂં નસીબ માણુસના 
જીવનને પૂણુ કરવાને જરૂરનું છે, તોપણુ તેનું સુખ તો તેની શક્તિઓના 
ઉત્કજ્ઠ ઉપયોગમાં જ રહેલું છે, જેમ એથી વિરુદ્ધમાં તેનું દુઃખ રહેલું 
છે તેમ. 
પણુ આ મુસ્કેલીની ચચૌથી આપણા વિવેચનને એક વધારે સમર્થન 
મળે છે. કારણુકે જે માનુષ છે તેમાંનું કશું આપણી શક્તિઓના ઉત્કૃષ્ઠ 
ઉપયોગના જેવું સ્થિર નથી. થાસ્રો પોતે ઓછાં સ્થિર દેખાય છે. અને 
આ ઉપયેગોમાં જે સવૉપરિ છે તેઓ સવથી વધારે સ્થિર છે,* કારણુકે 
જેઓ સુખી છે તેઓ તેમાં સર્વથી વધારે અને વધારે મુદત સધી નિરત 
રહે છે ( કારણુકે એ ક્રિયાઓ કરવાનું આપણુને વિસ્મરણુ થવું નથી, 
તેનું આ કારણુ દેખાય છે ). 
એટલે આપણી વ્યાખ્યા પ્રમાણે સુખી માણુસમાં આ સ્થાયિતાનેો 
અપેક્ષિત ગુણુ પણુ હશે, અને જીવિત પર્યન્ત તે પોતાનું લક્ષણુ સાચવશે; 
કાર્ણુકે નિરન્તર અથવા એછામાં ઓછા વિક્લેપપૂર્વંક તે ઉત્કૃજ્ઠ કમોમાં 
અને ઉત્કૃષ્ઠ ચિન્તતોમાં નિમમ રહેશે; અને તેનું નરમ ગમે તેવું હશે, 
તોપણુ તે સર્વથી ઉમદા પ્રકારે” વ્તશે, અને હમેશાં તથા બધી બાબતોમાં 
તે ઘટશે તેમ ચાલશે, ફારણુકે તે ખરેખર સારો છે અને તેનામાં દોષ નથી. 
પણુ નસીબનાં દાન ધણાં હોય છે, કેટલાંક મોટાં અને કેટલાંક ન્હાનાં. 
એ ખુલ્લું છે કે ન્હાનાં સારાં હોય કે નઠારાં પષુ તુલામાં કક્ષા ગુરત્વનાં 
* આપણી “ શક્તિઓને સર્વોપરિ ઉપયોગ ” બેરાક ફિલિસુકીનું ચિન્તન છે, 
“જુઓ ઉપર શ્ર. 9, ૭; સરખાવો પ્ર. ૧૦.૭. 


ઉદ્શા. * ર૫ ' 
નથી; પણુ મોટાં જ્યારે પુષ્કળ હોય છે, ત્યારે જો તે સારાં હોય, તો 
જીવનને વધારે સુખી કરે છે, કારણુકે તેએ સ્વતઃ જીવનને અસુક લાવણ્ય 
આપવામાં ઉપકારક થાય છે, અને તેમનો ઉપયોગ ઉમદા અને સારે 
હેય છે; પણુ જે તે નઠારાં હોય, તો સુખને નિર્બલ અને કલુષિત 'કરે 
છે; કારણુકે તેએ દુઃખ આપે છે, અને ધણી વાર આપણી શક્તિઓના 
ઉપયોગમાં વિધ્મ કરે છે. 


અને છતાં અહીં પણુ જડતાને લીધે નહીં પણુ આત્માની ઉત્કૃણ્તા 
અતે મહત્તા દ્દારા ધણી મોટી આફતો શ્રાન્તિથી સહન કરવામાં સાચી 
લાયકી ઝળકી નીકળે છે. અને, આપણે કહ્યું છે તે પ્રમાણે માણુસના 
જીવનનું લક્ષણુ તે જે કરે તેનાથી જે નિર્ણીત થતું હોય, તો કેઈ પણુ 
સુખી માણુસ ક'ગાલ થશે નહીં, કારણુકે તે દુણ્ઠ અને નીચ કમે ડદાપિ 
કરશે નહીં. કારણુકે અમે માનીએ છીએ કે જે માણુસ ખરેખર સારે 
અને સુન્નત હશે, તે જે ક'ઇ નસીબ મોકલશે તે મોાઢતાથી સહન કરશે, અને 
પોતાતી સસ્થિતિનો સારામાં સારો ઉપયોગ કરશે, જેમ કોઇ સારે! સેના 
પતિ પોતાના અધિકાર નીચેની સેનાની સારી વ્યવસ્થા કરે તેમ, અને જેમ 
કોઇ સારો મોચી પોતાની પાસે ચામડાના જે કકડે હોય તેમાંથી સારામાં 
સારો જેડેો બનાવે તેમ, અને એ પ્રમાણે બીન્ન બધા ધ ધાઓમાં. 


નને આમ છે, તો સુખી માણુસ કદાપિ ક'ગાલ થશે નહીં, જેકે 
તેની પ્રાયમના જેવી ગતિ થાય તો તે ખરેખર સુખી થધ શકે નહીં. 

અને છતાં તે અ૬ઢ કે ઉતાવળે ફરી જય એવે હોતો નથી : તે સહે 
લાઇથી કે સાધારણુ- કષ્ટોથી પોતાના સુખથી ચલિત થશે નહીં, પણુ માત્ર 
મોટી અને ભારે આક્તોથી; અને એવી આફતો પછી તે પોતાનું સુખ ફરી 
થોડા વખતમાં પ્રાપ્ત કરશે નહીં, પણુ જે કરશે તો ફ્ક્ત લાંબા વખતમાં, 
કે જેમાં અમુક પૂણુતા હોય, અને જેમાં તે મોટી અને ઉમદા વસ્તુઓ 
મેળવી શકે. ર 

ત્યારે આમ કહેવાથી આપણે બધ આક્ષેપોને પહાંચી શકશું ક, 
સુખી માણુસ “તે છે કે જે પૂણે ઉત્કૃણ્તા પ્રમાણુ પોતાની જ્ાક્તઓનો 


" રુ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ાઅ. 


ઉપયોગ કરે છે, જે ખાલ સારી વસ્તુઓથી યોગ્ય રીતે સમ્પન્ન છે, 
અતે તે થોડા વખત માટે નહીં, પણુ વીની પૂરતી મુદત માટેઃ ” જેમાં 
કદાચ એમ વધારવું જોઇએ કે, “ અને જે એ પ્રમાણે જીવ્યા કરે, અતે 
જેમ જીવ્યો હેય તેમ મરણુ પામે, ” કારણુકે ભવિષ્ય આપણુને અદસ્ય 
છે, પણુ સુખને આપણે ઉદ્દેશ અને બધી રીતે અન્તિમ અથવા સમ્પૂણેુ 
ગણીએ | છીએ. 

જો આમ છે, તો આપણે કહી શકીએ કે તે જીવતા માણુસો ધન્ય 
અથવા પૂણુ સુખી છે કે જેમનામાં આ લક્ષણા છે અને કાયમ રહેશે, 
પણુ માત્ર મનુષ્યો! તરીકે સુખી. 
૧૧૦ શ] વ'શજોના સ્થિતિભેદ મરેલાને અસર કરતા નથી? 

હવે આ પ્રશ્નને છોડીને વ'શજેના અને મિત્રોના સ્થિતિભેદના પ્રશ્ન 
ઉપર્‌ આવીએ, તો ગયેલાઓને તેની કશી અસર્‌ થતી નથી, એ અભિપ્રાય 
આતિશય ઠડૅડો અને લેોકમતથી અતિશય વિરુઠ્દ દેખાય છે. પણુ મરેલાએઓ 
પર્‌ જે વસ્તુએ આવે છે તે ધણી અને નૂદી જૂદી નનતની હોય છે 
તથા કેટલીકતી તેમના પર વધારે અને કેટલીકની ઓછી અસર થાય છે, 
તેટલા માટે એ સવૅતું છૂટું [વિવેચન કરવા જતાં બહુ લાંખુ' થઇ પડે, 
અને પાર પણુ ન આવે, તેટલા માટે તેમના સમ્બન્ધી સામાન્ય શખ્દોમાં 
બોલવાથી કદાચ બસ ચશે. 

હવે, માણુસના પોતાના પર જે આક્તો પડૅ છે તેમાં કેટલીક જેમ 
અમુક મહત્ત્વની હોઇને તેના જીવન ૫ર અસર કરે છે, અને ખીજી એછા 
મહત્ત્વની હોય છે, તેમ તેના મિત્રો પર્‌ જે પડે છે જમાં પણુ સમજવું. 
અને વળી, અમુક ભય'કર અપરાધ રંગભૂમિ ઉપર નાટકમાં ભજવવામાં 
આવે તેમાં અને અગાઉ બની ગયો છે એટલુ માત્ર ધારવામાં આવે તેમાં 
જેટલો ભેદ છે, તેના કરતાં અમુક બનાવથી જેના પર અસર ચતી હોય 
તે માણુસો જવા છે કે મરેલા છે ,તેમાં હમેશાં ધણા વધારે ભેદ પડે 
છે. તેટલા માટે આપણે આ ભેદો પ્યાનમાં લેવા જેઈએ, અને એથી પણુ 
વધારે કદાચ' એ હકીકત વિચારમાં લેવી જેઇએ કે, મરેલાઓને કશું સારૂં 


ઉદ્દેશ. ર 
માડુ' લાગે છે કે નહીં એજ વાત શ'કાસ્પદ છે. કારણુકે એમ દેખાય છે 
કે જે સારૂં માડું' બતે તેની તેમને અસર થતી હોય, તોપણુ તે અસર સ્વતઃ 
તુચ્છ અને અલ્પ ન હોય »તાં તેમને તેવી લાગે છે, અથવા તેમ નહીં, 
મ એટલુ ખરૂં કે એ અસર એટલી મોટી અને એવી નનતની થતી નથી 

જે જેઓએ સુખી ન હોય તેમને સુખી કરી શકે, અથવા જેઓ સુખી 
રય તેમનું સુખ દૂર્‌ કરી શકે. 

છેવટે, યારૈ, એમ દેખાય છે કે મિત્રોની સારી અથવા માઠી સ્થિતિ ' 
મરેલાંઓને અસર તો કરે છે, પણુ તે એવી રીતે નહીં અને એટલી 
ખધી નહીં કે જેથી સુખી હોય તે દુ:ખી થાય, અથવા એવું કશું પણુ બને. 


૧૨૦ સુખ કેવલ ઉદ્દેશ તરીકે પ્રશ'સાથી પર્‌ છે* 

આ વાતોને નિકાલ થતાં, હવે આપણે એ તપાસ કરીએ કે સુખની 
ગણુના જે હિતોની આપણે પ્રશ્ચસા કરીએ છીએ તેવાંઓમાં કરવાની છે, 
કે જેમને માન આપીએ છીએ તેવાંઓમાં; કારણુકે એ સ્પજ છે કે સુખ 
માત્ર શકયતા નથી, પણુ વાસ્તવિક હિત છે. 

જેને આપણે વખાણીએ છીએ તે હમેશાં અસ્નુક ગુણુવાળું અને 
કોઇક વસ્તુ સાથે અમુક સમ્બન્ધવાળુ હોવાથી વખણુાવું લાગે છે, ઉદાહુ- 
રણુ તરીકે, આપણે ન્યાયી અને હિમ્મતવાન માણુસને, અને સામાન્યતઃ 
સારા માણુસને, અને ઉત્કૃ્તા અથવા સદ્ગુણુને વખાણીએ છીએ, તે 
જે તેઓ કરે છે અથવા ઉપનવે છે તેની ખાતર; અને આપણુ મજન- 
બૂત અથવા ઉતાવળે ચાલનાર માણુસ વગેરેને પણુ વખાણીએ છીએ, કારણુકે 
કોઇક સારી અને વખાણુવા લાયક બાબધના સમ્બન્ધમાં તેમનામાં અમુક 
બજ્ષેશ્ન અથવા શ્રક્તિ હોય છે. 


રવાની થતી સ્તુતિ આપણે વિચારીએ તો આ સ્પજુ યશે. હેવે 
આ પ્રમાણે માણુસની સાથે સરખમળ્‌ીમાં આવવાથી ઉપહાસને પાત્ર 
થાય છે; અને આમ થવાનું કારણુ અમી કહ્યું છે તેમ એ છે કે એક 
વસ્તુની તારીક અમુક ખીજ વસ્તુના સમ્બન્ધથીજ થઇ શકે” છે” 


૨૮ એરિસ્ટોટલતું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ર. 


એટલે જે અમે બતાવી તેવી વસ્તુઓને વખાણુ ઉચિત હોય, તો 
એ ખુલ્લું છે કે સારામાં સારી વસ્તુઓને વખાણુ નહીં પણુ આપણે! રિવાજ 
ખતાવે છે તેમ ક'૪ક મહત્તર અતે ખહેતર, વસ્તુ ઉચિત છે; કારણકે 
રૃવાને આપણે ધન્ય અતે સુખી કહીએ છીએ, અને “ ધન્ય એ પદ 
આપણે સોથી વધારે દેવસદશ માણુસોનેજ લગાડીએ છીએ. 

સારી વસ્તુઓમાં પણુ એ પ્રમાણેઃ કે!ઇ પણુ માણુસ જેમ ન્યાયને 
વખાણે છે તેમ સુખને વખાણુતો નથી, પણુ ક'૪ક વધારે સારી અને 
વધારે દેવી વસ્તુ તરીકે તેને ધન્ય કહે છે. 

આ કારણુ। ઉપર ચુડોકસસે એવી એક મજબત દલીલ ખાંધેલી 
ધારવામાં આવે છે કે પહેલા ધ્્નામ માટે હક આનન્દનોા છે; કારણુકે 
એણે કહેલું કે આનન્દ સારી વસ્તુ હોવા છતાં તેનાં વખાણુ થતાં નથી 
ગે હકીકત એમ ખતાવે છે, કે જે હિતોને આપણે વખાણીએ છીએ તેના 
કરતાં તે ઉચ્ચતર છે, જેમ દેવ અને હિત ઉચ્ચતર છે તેમ; કારણકે 
આ ધોરણો પ્રમાણે આપણે ખીજ બધી વસ્તુઓને નિણુય કરીએ છીએ, 
ઉત્કૃષ્ઠતા અથવા સદ્‌્ગુણુનાં વખાણુ કરીએ છીએ, કેમકે એ આપણુને જે 
ઉમદા છે તે કરવાને પાત્ર બનાવે છે, અને સદ્ગુણુનાં પરિણામોની તારીક 
કરીએ છીએ, પછી તે શારીરિક હોય કે માનસિક. 


પણુ આ બાબતોમા વધારે સફાઇ કરવી એ જેમણે તારીફના વિષ- 
યને/ અભ્યાસ કવી હેય તેમનું કામ છે; આપણે માટે તો જે કહેવાયું તે 
પરથી એટલું સ્પણ્ટ છે કે સુખ એવું હિત છે ક જેને આપણે માન 
આપીએ છીએ, અને અન્તિમ (ગણીએ છીએ. 

અને સુખ થ્રરૂઆતતું, સ્થાન અથવા મૂળતત્ત્વ ક એ હકીકત 
પરથી પણુ આ ફલિત થતું જણાય છે; કારણુકે આપણે જે ૩૪ કરીએ 
છીએ તે હુમેશ્ાં તેની ખાતર કરાય છે; પણુ જ્ઢે મૂળતત્ત્તવ અને ખધા 
હિતનું કારણુ છે તેને આપણે; ક'ઇંક રૈવી અને સન્માનને પાત્ર ગ- 
ણુીયએ ઈછીએ' 


શક્રિતઓનેો વિભાગ. ૨૯ 


૧૩ શક્તિઓને! વિભાગ અને તેથી પર્િણમતેો સર્ગુ- 
ણે।ને। વિભાગ? 


સુખ પૂણુ સદૂગુણુ અથવા ઉત્કૃણ્તા પ્રમાણે જીવન્ત શક્તિઓને 
ઉપચીગ છે, તેટલા માટે હવે આપણે સદ્ગુણુ અથવા ઉત્કૃષ્તા માટે તપાસ 
કરશું; કારણકે તેથી કદાચ આપણુને સુખ સમ્બન્ધી તપાસમાં મદદ મળશે. 

અને ખરેખર સાચા રાજપુરુષને ખાસ કરીને સદ્‌ગુણુની સાથે નિસબત 
રખાય છે, કારણકે તે નાગરિકોને સારા અને કાયદાને અધીન બનાવવા 
ઇચ્છે છે. આનું આપણુને ક્રીટ અને લેકીડીમાોનના કાયદા બાંધનારાઓ 
અને ખીન જે તેમતે મળતા આવે છે તેમાં દ્રણાન્ત મળે છે. પણુ નને 
આ તપાસ શ૨્‌ાજનીતિ અથવા રાજ્યના શાસને લગતી હોય, તો એ ખુલ્લું 
છે કે તે ચલાવવી એ આપણુ મૂલ આશયતે અતુલ છે. 

જે સદૂગુણુ અથવા ઉત્કૃણ્તાતા આપણુને વિચાર કરવાને છે તે 
ખએેશક સતુષ્યની ઉત્કૃષ્ટતા છે; કારણુકે જે શોધવાને આપણે પ્રનત્ત થયા 
છીએ તે મતુષ્યનું હિત અને મતુષ્યનું સુખ છે, અતે મતુષ્યતી ઉત્કૃણ- 
તાથી હું શરીરની નહોં પણુ આત્માની ઉત્કૃષ્ટતા લઘ્ય કરૂં છું; કારણુકે 
સુખને આપણે આત્માની પ્રશ્ત્તિ ગણીએ છીએ. 

જો આ આમ હોય, તો એ ખુલ્લું છે કે રાજપુસુષને આત્માનું 
ક'ઇક જ્ઞાન હોવું જોઇએ, જેમ આંખ કે આખા રારીરને નીરોગી કરનારને 
તેમનું કંછક જ્ઞાન હોવું જેધ્નએ તેમ, અને જે અ'શે રાજ્યનું શાસ્ર વૈઘ્યકના 
કરતાં ઉચ્ચતર અને બહેતર છે તે અ'શે વધારે. પણુ બધા કેળવાયેલા 
વૈધ શરીર સમ્બન્ધી જાણુવાને ધણુ શ્ર કરે છે. 

એટલે રાજપુરુષો ( અથવા રાજનીતિના-અભ્યાસકે। ) તરીકે, આપણે 
આત્માના સ્વભાવની તપાસ કરવી જોઇએ, પણુ તેમ કરવામાં આપણે 
આપણે ખાસ હેતુ લદ્ય'માં રાખવે। જોઇએ, અને તે માટે આવશ્યક હોય 
લાં સુધીજ ઊંડા ઉતરવું જોઇએ; કારણુકે *્યધારે સૂક્ષ્મ વિગતોમાં ઉતરતાં 
વતેમાન પ્રશૃત્તિ માટે જેધ્ધએ તે ફરતાં વધારે પ્રયાસ યઇ પરુ. * 


૩૦ એરિસ્ટોટલનું નિકરેમેકીઅન તીતિશ્ચાસ્ર. 


હુવે, આત્મા સમ્બન્ધી કેટલાક સિદ્દાન્તાો છે, કે જે બીજે સ્થળે 
પુરતી સ્પજ્તતાથી કહેલા છે, અને તે આપણે મ્રહણુ કરશું. 
આત્માના ખે ભ્નાગ છે, એક સચેતન અને એક અચેતન ભાગ. 


આ ખે ભ્રાગો શ્વરીર અથવા કે પણુ વિભાન્ય વસ્તુના ભાગોની 
માફક પરસ્પરથી ભિન્ન હોય, કે વિચારમાં વ્યાશૃત્ત હોવા છતાં એક ગોળના 
પરિધના બાલગેળ અને આનન્‍્તરગોળની માકક વસ્તુમાં અભેદ હોય, તેથી 
આપણા વતેમાન હેતુ માટે કશે। ફેરફાર થવાનો નથી. 


વળી, અચેતન ભાગનો એક વિભાગ બધી જીવતી વસ્તુઓને 
સામાન્ય હેય એમ લાગે છે, અને ઉદ્ભિન્જમાં પણુ છે-એટલે જે પોષણુ 
અને વિકાસ કરે છે તે; કારણુકે આપણે માનવું જેઇએ કે જે વસ્તુઓ 
પોષણુ લે છે તે સર્વમાં આ નતની શક્તિ હોવી જેઇએ, ગભરૂપ હોય 
યારે પણુ, અને એજ શ્ઞક્તિ પરિપકવ થાય ત્યારે પણુ; એટલું તો ખરૂંજ 
કે, પરિપકવ થતાં બીજ શક્તિ હોય છે એમ માનવાના કરતાં આમ માનવું 
વધારે ખુદ્ધિપુરસ્સર છે. 


ત્યારે આ શક્તિની ઉત્કૃણ્્તા તો સ્પણ્ુ એવી છે કૈ તે માણુસમાં 
છે તેમ બીન જીવોમાં પણુ છે, અને તે ક'ઇ વિશ્િણ પ્રકારે માતુષ નથી. 


અને આનું એ હકીકતથી સમથેન થાય છે કે ઊંધમાં આત્માનો 
આ ભાગ અથવા આ શ્રંકિતિ સાથી વધારે પ્રભત્ત ધારવામાં આવે છે, ન્યારે 
સારો અને નહાર માણુસ ઊંધમાં હેય યારે એળખાતા નથી ( જે 
પરથી એવું કથન પ્રચલિત છે કે અધ જીવન સુધી તો સુખી અને દુઃખી 
વગ્ચે કશે! ભેદ નથી, જેમ બનેવાની આપણે વકી પણુ રાખવી જોઇએ; 
કારણુકે જે ક્રિયાઆના સમ્બન્ધમાં આપણે આત્માને સારો અથવા 
નઠારેો કહીએ છીએ, તેમાંથી ઊંધ તેનો વિરામ છે ), સિવાય કે તેએ 
ક૪ અલ્પ અ'શે તેમના શરીરમાં જે ચાલતું હેપ્ય તેથી નગ્રત થાય છે, 
અતે પરિણામ એ કે સારા માણુસનાં સ્વપ્નો સાધારણુ માણુસોના સ્વપ્નો 
કરતાં બડેત હેય છે, 
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છતાં આ બાબત આગળ ચચૅવાની જરૂર નથી, અને આપણે પો 
ષક તત્ત્વતો વિચાર દૂર કરીએ, કારણુકે માણુસની ઉત્કૃણ્તામાં તેને કશું 
સ્થાન નથી. 

પણુ એક બીજુ જવન્ત તત્ત્વ એવું દેખાય છે કે જે અચેતન છે, 
અને છતાં કોઇ રસ્તે ચેતનમાં ભાગ લે છે. નિત્રહી અને અનિત્રહી મા- 
ણુસ બન્નેમાં આપણે વિવેકશક્તિ અથવા ચેતન ભ્રાગને વખાણીએ છીએ, 
કારણુકે તે તેમને સાચો ઉપદેશ આપે છે, અને જે ક્રેક છે તે કરવાને 
તેમને પ્રેરે છે; પણુ એ સ્પષ્ટ છે કે તેમનામાં ચેતન તરતવ ઉપરાંત બીજુ 
પણુ એક તત્ત્વ વર્તેમાન છે, જે વિવેકશક્તિની સામે લડે છે અને મથે 
છે. કારણુકે જેમ એક પક્ષાધાત પામેલો અવયવ, તમે ન્યારે તેને જમણી 
ખાજુ ફેરવવા ઇચ્છે, યારે ઉલટો ડાખી બાજુએ ફરે છે, તેમ આત્મામાં 
પણુ થાય છે; અનિત્રહી માણુસના આવેશે। તેની વિવેકશકિતથી ઉલટા 
* ચાલે છે. તફાવત માત્ર એટલે છે, કે શરીરતા સમ્બન્ધમાં આપણે નિ- 
રંકુશ અવયવને જ્નેળઇએ છીએ, પણુ આત્મામાં જેઇ શકતા નથી. છતાં 
મને લાગે છે કે આપણે એમ માનવું જેઇએ, કે આત્મામાં પણુ વિવેક 
શક્તિ ઉંપરાંત બીન્નુ કંછક છે, કે જે તેની સામે થાય છે અને વિરુદ્ધ 
ચાલે છે ( જેકે કયા અથેમાં તે વિવેકશક્તિથી વ્યાજૃત્ત છે તે સ્પજતાની 
અહીં જરૂર નથી). 

અતે છતાં આપણે કહ્યુ' છે તેમ એ તત્ત્વવિવેકશકિતમાં ભ્રાગ લેતું 
પણુ જણાય છે; નિમ્રહી માણુસમાં તો તે વિવેકશકિતને અધીન થાય છે; 
અતે સ'યમી તથા હિમ્મતવાન માણુસમાં એ તેથી પણુ વધારે અધીન 
રહે છે, એમ આપણે કહી શકીએ; કારણુકે તેવા માણુસમાં એ વિવેક 
શકિતની સાથે કેવલ સુયોગમાં હેય છે. 

યારે એમ દેખાય છે “કે અચેતન ભ્રાગ ખે પ્રકારને છે. એક પ્રરોહક 
શકિત, કે જેને ચેતનમાં લાગ નથી, અતે બીજી કામનાની અથવા સામ।- 
ન્યતઃ અભિલાષાની શક્તિ, જે અમુક રીપે સચેતન અથવા વિવેકને 
અધીન છે, ફારણુક્રે તે વિવેકનો ઉપદેશ સાંભળે છે, અને તેને! અધિકાર 
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સ્જીકારે છે. વળા, સર્વ સલાહ અને ઠંપકે। અને શીખામણુ પ્રમાણુ આપે 
છે, કે અચેતન ભાગ કંઇક રીતે વિવેકને અધીન છે. 

જે યારે આપણી એમ કહેવાની ઇચ્છા હોય, કે આ ભાગમાં પણુ 
વિવેકનો અંશ છે, તો સચેતનત ભાગના પણુ ખે વિભાગ થશેઃ એક નિશ્રિત 
અચેમાં સચેતન જેની અ'દર વિવેક છે તે, અને બીજે વિવેકને અતુસર્‌- 
નારના અર્થમાં સચેતન, જેમ માણુસ પોતાના પિતાને અનુસરે છે તેમ, 

હવે, શક્તિઓનો આ વિભાગ એ ઉત્કૃણ્્તાના વિભાગનો પાયે છે; 
કારણુકરે આપણે ખુહદ્દિની' ઉત્કૃજતા અને નીતિની ઉત્કૃજ્તા સમ્બન્ધી ખોલીએ 
છીએ; ડહાપણુ અને સમજણુ અને દક્ષતાને આપણે ખુદ્ધિના સદ્ગુણે। 
કહીએ છીએ, અને ઉદારતા તથા સ'યમને નીતિના. ન્યારે કે!ઇ માણુસની 
નીતિ સમ્બન્ધી આપણે બોલીએ છીએ, ત્યારે આપણે એમ કહેતા નથી, 
કે તે ડાલા અથવા ખુદ્દિમાન છે, પણુ એમ કે તે નરમાશવાળા અથવા 
સંયમી છે. પણુ ડાલા માણુસને સુદ્ધાં આપણે તેના મનની ટેવ અથવા 
કેળવાયેલી શક્તિની ખાતર વખાણીએ છીએ; અતે કોઈ પણુ ટેવ અથવા 
કેળવાયેલી શક્તિ જે વખાણુવા લાયક હોય તેને આપણે ઉત્કૃષ્ઠૃુતા અથવા 
સદ્ગુણુ કહીએ છીએ. 





તીતિ સમ્બન્ધી સદ્ુંણુ. ૩૩ 


પ્રકરૃણુ ૨. 





નીતિ સમ્બન્ધી સદ્‌ઝુણ# 





૨* નીતિ સસ્બન્ધી સદયુણ અનુરૂપ ડમી! વાર"વાર 
કર્વાથી પ્રાસ થાય કે, 

ઉત્કૃદ્ તા આ ખે પ્રકારની છે; મુદ્ધિ સમ્બન્ધી અને નીતિ સમ્બ- 
નધી. ખુદ્દિ સમ્બન્ધી ઉત્કૃણ્તાના જન્મ અને વિકાસ મુખ્યત્વે કરીને 
શિક્ષણુથી થાય છે, અને તે માટે તેને વખત તથા અતુભવની અપેક્ષા 
છે; પણુ નીતિ સમ્બન્ધી ઉત્કૃણ્તા ટેવ અથવા મહાવરાનું પરિણામ છે. 

આ ઉપરથી એ સપણ છે કે તીતિ સમ્બન્ધી કે પણુ ઉત્કૃષ્ૃતા 
, અથવા સદ્ગુણુ આપણામાં કુદરતથી રોપાયેલ નથી; કારણુકે જે કુદરતથી 
હોય તે કેળવણીથી ફરી શકે નહીં. ઉદાહરણુ તરીકે, પત્થર મુદરતથી 
નીચે પડવા તરક વળે છે, અને તમે તેને દશ હ%નર વાર ઊંચે ઉછાળો 
તોપણુ તેને ઊંચે ચડતાં કેળવી શ્રકશે। નહીં, તેમ અસિને નીચે વહેતાં, 
કે કોઈ પણુ વસ્તુ જે કુદરતથી એક રીતે વતંતી હશે તેને બીજી રીતે 
* વતેવાને ટેવી શકાશે નહીં. 

ત્યારે, સદ્ગુણુ! કુદરતી નથી તેમ કુદરત નવેરુહ્ પણુ નથ્‌ી, પાણુ 
કુદરત તેમને મેળવવાની પાત્રતા આપે છે, અને તે પાત્રતા કેળવધીથી 
વિકસિત થાય છે. મ 

વળી, જ્યારે આપણે કુૃદરતથી કશું કરીએ છીએ, ત્યારે આમણુતે 
શાડેત પ્રથમ મળે છે, અતે તે શાડિત કમ્ેમાં આપણે પાછળથી વાપરીએ 
છીએ; જે પ્રમાણે ઇન્દ્રિયોના સમ્ભન્ધમાં સ્પ છે; કારણુકે આપણે વારવાર 
જેઇતે અને સાંભળીને એમ્શક્િતઓ મેળવતા નથી, પણુ, એથી ઉલટું, 
ઉપયોગથી શક્તિ મેળવવાને બદલે, ઔપણી, પાસે શક્તિ પ્રથમથી હોય 

છે, અને પછી આપણે તે વાપરીએ છીએ. પણુ સદ્ગુણો તો આપણે 


૩૪ એરિસ્ટેટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ. 


કમે કરવાથી પ્રાતત કરીએ છીએ, અને હુનરોનું પણુ એ પ્રમાણે છે. કે 
પણુ હુનર શીખ્યા પછી આપણે જે કરવાને ઇચ્છીએ તે કરવાથી જ 
આપણે તે હુનર રીખીએ છીએ; કડિયાકામ કરવાથી આપણે કડિયા 
થઇએ છીએ, અને સિતાર બજવવાથી સિતારી, અને એજ રીતે ન્યાયી 
કમે કરવાથી આપણે ન્યાયી થઇએ છીએ, અને સ'યમ તથા હિમ્મતનાં 
કેમે કરવાથી સંયમી અને હિમ્મતવાન થઇએ છીએ. 

રાજ્યોમાં જે બને છે તેથી પણુ આ વાતનું સમથૈન થાય છે, કા" 
રણકે કાયદા બાંધનારાઓ કેળવણીથી પોતાના નાગરિકોને સારા બનાવે 
છે, અથાત્‌, બધા કાયદા બાંધનારાઓની આ ઇંચ્છા હોય છે, અને જેઓ 
આમાં સફલ થતા નથી તેએ પોતાનું લદ્્ય ચૂકે છે, અને સારા તથા 
નઠારા રોજ્યબન્ધારણુ વચ્ચે તફાવત પણુ આજ હોય છે. 

વળી, નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણ અને વિરેધી દુર્ગુણા એનાં એજ 
કર્માથી પરિણુમે છે અને ધડાય છે; અને હુનરોમાં પણુ એ પ્રમાણે છે. 
સિતાર બન્નવવાથીજ સારા સિતારીઓ અને નઠારા સિતારીઓ બન્ને પેદા 
થાય છે. અને એજ પ્રમાણે કડિયાએ અને ખીનઓ; સારૂં બાંધવાથી 
તેઓ સારા ખાંધનારા થશે, અને નઠોર્‌ં બાંધવાથી નઠારા. ખરે, એમ નને 
ન હોય, તો કોઈ તેમને શીખવે એવી તેમને જરૂર જ રહે નહીં, પણુ 
બધા પોતાના હુનરમાં કાંતો સારા અથવા નઠારા જન્મે. સદ્ગુણાના 
સચ્બન્ધમાં પણુ એમજ છે. ખીન્ન માણુસો સાથેના વ્યવહારમાં આપણા 
વતનથી આપણે ન્યાયી અથવા અન્યાયી થઇએ છીએ, અને ન્ેખમની 
સ્થિતિમાં કામ કરવાથી, તથા હિમ્મત અગર ભય 2ાખતાં જાતને કેળવ- 
વાથી જ આપણે હિમ્મતવાન અથવા ભીરુ બનીએ છીએ. એજ પ્રમાણે 
આપણી કામનાઓ અને ફ્રોધાવેશના સમ્બન્ધમાં પણુ બને છે; કારણુકે 
જે પ્રસગોએ આ આવેશે પ્રદીપ્ત થાય છે તેમાં એક અથવા ખીજ રીતે 
વતેવાથી કેટલાક સંયમી અને નર્‌મ્‌ાશવાળા, તવા બીના વિષયાસકત અને 
નઠારા સ્વભાવના બને છે. સંક્ષેપમાં, કોઈ પણુ પ્રકારનાં કમે એજ પ્રકા 
રતી ટેવો 'ભથવા લક્ષણોને ઉત્પન્ન કરે છે, 


નીતિ સમ્બન્ધ સદ્મુણુ. હપ 


આથી આપણે સંભાળ રાખવી નેઇએ કૈ આપણાં કર્મ અમુક પરન 
કારનાં જ થાય; કારણુક્રે જેમ કર્મી ફરે છે તેમ પરિણુમતું લક્ષણુ ફરે છે. 
તેટલા માટે જુવાનીથી માંડીને માણુસ એક રસ્તે કે બીજે રસ્તે કેળવાયે 
હોય તેથી ફ'૪ થોડે તફાવત પડતો નથી, ધણુ પડે છે, અથવા ખધેો જ 
તફાવત તેથી પડે છે. 


૨? આ કમા એવા હોવાં જોઇએ કે જે વિવેડ ફેર્‌માવે છે, 
તેમની ચોકસ વ્યા'ખ્યા આપી શફાતી નથી, પણ્‌ તે 
અતિ વધારે કે અતિ અલ્પ ન હોવાં જોઇએ, 

પણુ આપણી પ્રસ્તુત પ્રણત્તિતા ખીજઓની માફક માત્ર માનસિક 
ઉદ્દેશ નથી; આપણે ઉત્કૃણ્તા અથવા સદ્‌ગુણુ શું છે એ માત્ર જણુવા 
માટે તપાસ કરતા નથી, પણુ સારા થવાને માટે; કારણુક્રે નહીં તો એથી 
 આપણુને કશે! લાભ થવાનો નથી. તેટલા માટે આપણુ આ કર્મી માટે 
પૂછવું જોઇએ, અને તે કયા પ્રકારનાં થવાનાં એ જેવું જોઇએ; કારણુકે, 
આપણે કહ્યું તેમ એ કર્મો આપણી ટેવો અથવા લક્ષણુને તિર્ણીત કરે છે, 

પ્રથમ તો યારે એ કમીનું એક સામાન્ય ચિષવ્‌ એ છે કે તેઓ 
શુદ્ધ વિવેકને અતુકૂળ હોવાં જેધએ, જે અહીં આપણે સ્વીકારી લઇશું, 
' અને એ પ્રશ્નરતી ચચો આગળ ઉપર રાખચું,પ કે એ શુદ્ધ વિવેક શું 
છે, અને બીજી ઉત્કૃષ્ટતા સાથે કેવી રીતે સમ્બદ્ધ, છે. 

પણુ આપણું આગળ ચાલીએ તે પહેલાં એટલું મન પર્‌ ઠંસાવવું 
જેપ્રએ, કે ક્રિયાની ખાખતો ઉપરની બધી વિચારણા માત્ર બાલ રેખામાં 
હોવી જેઈએ, અને” તેમાં શાઓય ચોકસાઇ જેઇએ નહીં. કારણુકે, 
આપણે શરૂઆતમાં કહ્યું હતું તેમ, હાથમાં જેવો વિષય હોય તે પ્રમાણે 
વિચારણાતો. -અપેક્ષિત પ્રકાર ફરે છે, અને “ાવહારિક બાબતોમાં તથા 
સગવડના સવાલે।માં કશા અચલ નિયમો! નથી, જેમ આરોગ્યના સવાલોમાં 
નથી તેમ. 


૧ પ્રકરૂણુ ૬ માં. 


ટ એરિસ્ટોટલતું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્. 


અતે જયારે આપણાં સામાન્ય અતુમાતે આ પ્રમાણે અચોકસ છે, 
સારે છૂટા ફટા દાખલામાં તો બધી વિચારણા ધણી વધારે અચોકસ છે; 
કારણુકે એ દાખલા કંઇ શાઆઔરીય રીતે સિદ્ધ કરેલા નિયમોની અયવા 
પરમ્પરિત સૃત્રેની કે/!ઇ પદ્દિમાં આવી શકતા નથી, પણુ વેદ્યક અને 
નાકાચાલનતી માફક માણસે હમેશાં પોતાતી મેળે વિચાર કરવાને છે, કે 
પ્રામ પ્રસંગે રું કરવાની જરૂર છે. 

પણુ જેકે આમ છે, છતાં આપણે બની શકે તે મદદ આપવાને 
યત્ન કરવે। જેઇએ. 

પ્રથમ તે, યારે, આપણે એ ઢહેવું જોઇએ કે, આ પ્રકારની બાબ- 
તામાં અધૃરા રહેવું અને છલકાવું બન્ને સમાન વિનાશક છે. ( જે આપણે 
નઇ શકતા નથી તે જે જેઇએ છીએ તેથી સમન્નવીએ તો ) આ બળ 
અને આરેગ્યની બાબતમાં સપણ છે. અતિ વધારે અતે અતિ થોડી કસ- 
રત બન્ને બળને નણ કરે છે, અને અતિ વધારે અતે અતિ એછું* 
ખાનપાન બન્ને આરેગ્યને સરખી રીતે પાયમાલ કરે છે, પણુ ધટતવું 
પ્રમાણુ બન્નેને ઉત્પન્ન કરે છે, અને વધારે છે, અને સુરક્ષિત રાખે છે. 
એજ પ્રમાણે સંયમ, અને હિમ્મત, અને ખીન્ન સદ્ગુણામાં સમજવું. જે 
માણુસ દરેક વસ્તુથી દૃર રહે છે, અને ડરે છે, અને કદાપિ સામે ઉભે 
રહેતો નથી, તે ભીરુ થાય છે; અને જે માણુસ કશાથી ડરતો નથી, પણુ 
દરેકની સામે થવા તત્ધર છે, તે અતિ સાહસિક થાય છે. તેમ જ જે 
માણુસ દરેક જતને આનન્દ પૂરેપૂરો ભોગવે છે, અને જેને કરે। નિષેધ 
નથી, તે વિષયાસડત છે, પણુ જે દરેકથી દૂર રહેછે, તે (જેને આપણે 
“ ખોથડ ” કહીએ છીએ તેની માફક ) સંવેદતથી રહિત છે. આ પ્રમાણે 
સયમ અને હિમ્મત અતિશયતા અને અત્યલ્પતા બન્નેથી નજ થાય છે, 
પણુ પરિસિતતાથી રહ્ષાય છે. 

પણુ ટેવો અથવા લક્ષણુનાં રૂપા એકન/ પ્રસંગો અને એકજ સા- 
ધનાથી ઉત્પન્ન, રક્ષિત અત્તે નટ થાય છે, એટલું જ નથી, પણુ એની 
એ સસ્થિત્તિમાં તેએ પ્રગટ પણુ થાય છે, બળ જેવી પ્રત્યક્ષ વસ્તુઓમાં 


નીતિ સમ્ખન્ધી સદગુણુ. ઢછ 


આમ છે. બળ પુષ્કળ પોષણુ લેવાથી અને પુષ્કળ સખત ક્રાષ કરવાથી 
ઉત્પન્ન થાય છે, અને તેમ બળવાન માણુસમાં આ માટે સાથી વધારે 
પાત્રતા હોય છે. સદ્‌ગુણામાં પણુ એજ પ્રમાણે છે. આનનન્‍્ફથી વિસુખ 
રહેવાથી આપણુ સેયમી થઇએ છીએ, અને ન્યારે આપણે સેયમી યઇએ 
છીએ, થારે વિમુખ રહેવાને સારામાં સારા શક્તિમાન હોઇએ છીએ. 
અતે એજ પ્રમાણે હિમ્મતમાંઃ જોખમને તુચ્છ, ગણુવાનો અતે તેની સામે 
થવાને મહાવરા કરવાથી આપણે હિમ્મતવાન યઇએ છીએ; અને જ્યારે 
આપણે હિમ્મતવાન થયા હોઇએ છીએ, યારે જેખમની સામે થવાને 
સારામાં સારા શક્તિમાન હોઇએ છીએ. 

૩* સદગુણને જૂદી જૂદી રીતે આનન્દ અને કષ્ની 

સાથે નિસબત છે? 

કમીની સાથે જે આનન્દ અથવા કજ થાય છે તેમને નિશ્ચિત ટેવ 
અયવા લક્ષણુનાં પ્રમાણુ ગણુર્વા જોઇએ. 

જે શરીરના આનન્દોથી વિમુખ રહે છે અને વિમુખ રહેવામાં પ્ર- 
સન્ન થાય છે તે સંયમી છે, અને જે વિસુખ રહેવું પડે ત્યારે ચીડાય છે 
તે વિષયાસકત છે; અને વળી, જે આનન્દયી, અગર તેમ નહીં તો કણ 
વગર, જેખમની સામે થાય છે, તે હિમ્મતવાન છે, પણુ જેને તેથી કછ 
ચાય છે તે ભીરુ છે. મ 

કારણુકરે નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણુ અયવા ઉત્કૃષ્્તાને આનન્દ અને 
કજીની સાથે ધણી નિસબત છે. જે નીચ છે તે કરવાને આપણુને પ્રેરનાર 
આનન્દ છે, અને જે ઉમદા છે તેથી વિમૂખ રહેવાને આપણુને પ્રેરનાર 
કુષ્ઠ છે, અને તેટલા માટે, પ્લેટો કહે છે તેમ, માણુસને જુવાનીથી એવી 
રીતે કેળવવાની જરૂર છે, કે તેને યોગ્ય વસ્તુઓમાં આતન્દ અતે કર્તા 
અતુભવ થાય. ખરી કેળવણીનો આજ અયે છે. 

સદ્ગુણુને આનન્દ અને કજીનીન્સાથે નિસબત હોવાનું એક ખીજું 
કારણુ એ છે કે, તેને કમો અતે આવેસે। અથર્વ અનુરાગો સાથે સમ્બન્ધ છે; 
. પણુ ૬રેક અનુરાગ અને ૬રેક કમની સાથે આનન્દ અથવા કષ્ટ આવે છે. 


૩૮ એરિસ્ટોટલનું નિંકાસેકીઅન નીતિશ્ચાઅ. 


સઝામાં આનન્દ અને કણતેો જે ઉપયોગ થાય છે, તેથી આ હુકી- 
કતનું વધારે સમથેન થાય છે; તેમનામાં એક નતને પ્રતિકારક ચુણુ છે, 
અને વ્યાધિથી વિસ્દ્દના સેવનથી પ્રતિકાર થાય છે. 


વળી, આપણે અગાઉ કહ્યું છે તેમ, લક્ષણુનું દરેક રૂપ ( અથવા 
ટેવ કૈ ધડાયેલી શ્રકિત ) તે વસ્તુઓની સાથે નિસબત રાખે છે, કે જેઓ 
તેને સારૂં અથવા માડું રૂપં આપે છે; પણુ આનન્દ અને કષ્ટ દ્રારા ખઃ 
રાબ લક્ષણે ધડાય છે, એટલેકે ખોટા આનન્દો અને કષ્ટો અતુસરવાથી 
અને પરિહુ્‌રવાથી, અથવા ખોટે વખતે, અથવા ખોટી રીતે, અથવા ખોટું 
કરવાના જે અનેક રસ્તા બતાવી શકાય તેમાંના કોઇક રસ્તે-તેમને અનુ- 
સરવાથી” અને પરિહરવાથી. 


અને આમ હૉવાચી કેટલાક લોકો એટલે સુધી ન્નય છે, કે તેઓ 
સદૂચુષુની અમુક પ્રકારની નિશ્રેણ અયવા ઉદાસીન માનસિક સ્થિતિ તરીકે . 
વ્યાખ્યા કરે છે. પણુ તેએ સારી અથવા માઠી રીત, વેળા, વગેરે વિશેષે 
વધાર્યા વગર્‌ આવા સિદ્ધ રૂપમાં એ વાત કહે છે, એ તેમની ભૂલ છે. 


તેટલા માટે આપણે કહી શ્રકીએ, કે આ પ્રકારની ઉત્કૃજતા ( અથાત્‌ 
નીતિ સમ્બન્ધી ) આનન્દ અને કષ્તી બાખતમાં જે મેઇ છે તે કરવાને : 
આપણુને પ્રેરે છે, અને દુગૅયુ અથવા દુષ્ઠતાની અસર વિસ્દ્દ છે. પણુ 
નીચેના વિચારો આ બાબત પર વિશેષ પ્રકાશ્ચ પાડશે. 
ગણુ પ્રકારની વસ્તુઓ એવી છે કે જે આપણુને પસન્દ કરવાને 
પ્રેરે છે, અને ત્રણુ પ્રકારની પરિહરવાનેઃ એક તરૂ, જુન્દર અથવા ઉમદા, 
લાભકારક, અને આનન્દદાયક; બીજ તરફ, કુરૂપ અથવા નીચ, હાનિકારક 
અને કજૃદાયક. હુવે એ સર્વના સમ્બન્ધમાં સારો માણુસ યોગ્ય ફરવાને 
અને નઠારા! માણુસ ખોડું કરવાને પાત્ર છે, પણુ ખાસ કરીને આનન્દના 
સમ્બન્ધમાં; કારણકે આનન્દ કાષ્તુસોને અને “પશુઓને સામાન્ય છે એ- 
ટલું જ નહીં, પણુ તે બધી ગ્રશૃત્તિ અથવા પસન્દગીનો પણુ સહગામી 
છે; ફારેણરૈ ઉમદા અતે લાભકારક સુહ્ધાં કલ્પતામાં આનન્દદાયક છે, 
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વળી, આનન્દની લાગણી આપણુ સર્વમાં બચપણુયી આપણી કેળન 
ળવશીને લીધે પોષિત થયેલી હોય છે, અને આ પ્રમાણે આપણા જીવનમાં 
એટલી ઊંડી ઉતરેલી હોય છે, કે તેતે ભાગ્યેજ ધોઈ નાખી શકાય, અને, 
ખરેખર, કમની પરીક્ષા કરતાં આપણે સા થોડે અથવા વધારે અશે 
આનન્દને કસોટી તરીકે વાપરીએ છીએ. એટલે આ કારણુને લીધે પણુ 
આપણી આખી તપાસ આ ખાખતેની સાથે સૂ્મ્બહ હોવી જોઇએ. કારણુ 
કે સાચે રસ્તે કે ખોટે રસ્તે આનન્દ અથવા કણ પામવાની આપણાં કમી 
ઉપર્‌ ધણી અસર છે. 


વળી, આનન્દની સામે લડવું એ ક્રોધની સામે લડવું ( જે હેરેકિલ- 
ટસના કહેવા પ્રમાણે કઠંણુ છે ), તેના કરતાં વધારે કઠૅણુ છે, અને સ- 
દૂગુણુ કળાની માફક જે વધારૈ કઠેણુ છે તેની સાથે હમેશાં નિસબત 
 શાખે છે, કારણુકે જેમ કામ વધારે કઠંણુ તેમ ફત્તેહ બહેતર છે, એટલે 
આ કારણુ માટે પણુ (નીતિ સમ્બન્ધી ) સદૂગુણુ અથવા ઉત્કૃજ્તા અને 
રાજ્યનું શ્રાસ્ર બન્નેને હમેશ્નાં આનન્દો અને કજ્ીની સાથે નિસબત હોવી 
જેધંએ. કારણુકે એમના સમ્બન્ધમાં જે યોગ્ય રીતે ચાલે છે તે સારે 
ચશે, અતે જે ખરાબ રીતે ચાલે છે તે ખરાબ થશે. 

ત્યારે આપણે એ સિદ્ધ થયેલું ગણુશું કે (નીતિ સમ્બન્ધી ) ઉત્કુ- 
જૃતા અથવા સદગુણુને આનન્દ અને કજીની સત્રથી નિસબત છે; અને 
જે કર્મો તેને ઉત્પન્ન કરે છે તે તેને ખિલાવે છે, તેમજ જૂદી રીતે કરાયાં 
હેય તો તેને નજ કરે છે, તથા જે કમથી તે ઉત્પન્ન થાય છે તેજ કમમાં 
તે પોતાને પ્રગટ કરૈ છે. 


૪* કળાના ઉત્પાદનથી ભિન્ન સદ્યુણી કર્મનાં કારણે।# 
પણુ અહીં, જે ન્યાયી અને સંયત છે તે કરવાથીજ માણુસ ન્યાયી 
અને સંયમી થઇ શકે છે? એમ કહેવને શે અર્થ છે, એમ ક્રેઝ આપણુને 


પૂછી શકે; એવું કહી શ્રકાય કે, ખરૅખર,* જે તેસ્નાં કમે ન્યાયી અને 
સેયત છે તો તેઓ પોતે ન્યાયી અને સંયમી થયેલા જ છે, %ેમ કોઇ 


જં૦ એરિસ્ટોટલતું નિકોમેઝીઅન નીતિશ્ઞાસ્ર, 


વ્યાકરણુ પ્રમાણે બાલે લખે, અને સેગીતના નિયમે। પ્રમાણે ગાયન ગાય, 
વૈ વૈમાકરણુ અને ગાયક છે તેસ. 
હું ધાફં છું ક આપણે એમ જવાબ આપી શકીએ કે, પ્રથમ તો, 
કળાભોર્માં પણુ છેક એ પ્રમાણે નથી. કે' પણુ અકસ્માતથી અથવા બીન્ન 
માણુસની સૂચનાથી અમુક વ્યાકરણુના નિયમો! પ્રમાણે કરી શકે ( અથવા 
કક શુદ્ધ લખી શકે): પણુ તેટલા માત્રથી તે વેયાકરણુ બતી જતો નથી, 
એ તે તે વ્યાકર્ણુના પોતામાં જાનને લીધે ફરી શકયે। હોય ત્યારેજ બની શ્ઞકે. 
પણુ ખીજું, આ બાબતમાં સદ્ગુણો હુનરોના સમાન નથી. હુનરનાં 
કાયમાં ઉત્કૃષ્ટતા પોતાની અન્દર હોય છે, અને તેટલા માટે ન્યારે તેએ 
ઉત્પન થાય યારે અમુક ગુણુવાળાં હોય ત્તા બસ છે; પણુ સદ્દગુણુાની 
બાબતમાં, માણુસ જે કરે તે અમુક પ્રકારનું હોય, તેટલા માત્રથી તે 
ન્યાયી અથવા સંયમી માણુસની માફક કમે કરતો કહેવાતો નથી. તે કમે 
કરે યારે મનની અમુક સ્થિતિમાં પણુ તે હોવો જેઇએ; અથાત્‌ , પ્રથમ 
તો, પોતે શું કરે છે તે તેણે જણુવું જેધએ; બીજાં, તેણે તે પસન્દ કરવુ 
જોઇએ, અને તે કર્મની ખાતરજ પસન્દ કરવું જઇએ; અને ત્રીજું, તેનું 
કમે ધડાયેલા અને ૬ઢ લક્ષાણુનું પ્રદ્શેક હોવું જઇએ. હવે, આ ત્રણુ કારણે।- 
માંથી એક જ એટલે જ્ઞાન કોઇ પણુ હુનર મેળવવા માટે આવસ્યક છે. 
પણુ સદ્ગુણો મેળવવા માટે તો જ્ઞાન માત્ર થોડા ખપનું છે અથવા કશા 
ખપતું નથી, અને જે ન્યાયી અને સંયત છે તે વાર'વાર કરવાથી જે ખીજ' 
કારણો પરિણુમે છે, તે ધોડા મહત્ત્વનાં નથી પણુ પૂરેપૂરા મહરવનાં છે. 
તેટલા માટે ન્યારે કરેલું કમે ન્યાયી અથવાન્સંયમી માણુસ કરે 
તેવું હોય ત્યારે તે ન્યાયી અને સંયત કહેવાય છે; પણુ કરનાર માણુસ 
જ્યાં સુધી ન્યાયી અથવા ચ્ંયમી માણુસના જેવા મનોભાવથી તે કરે નહીં, 
(યાં સુધી તે પોલે ન્યાયથી અથવા સંયમી તથી, 
તરે એમ કહેવું બરાબર. છેકે, જે ન્યાયી છે તે કરવાથી માણુથ 
મ્થાયો થાય છે, અને, જે સંયધ છે તે કરવાથી સંયમી થાય છે, અને આ 
મમાશે ર્યદ વગર તે કદાપિ સારે થવાતેો! સમ્ભવ નથી. 
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પણુ ધણુાખરા માણુસો, આમ ફરવાને બદલે, મતો તસ દોડે છે, 
ભને પોતે દ્િલસુષ્રી કરે છે, તથા તેથી સારા બનશે શમ શાની ખેસે છે, 
કાઇ બિમાર આદમી, જે ડાક્તરતું કહેવું ધ્યાનથી શાંભળે' છે, બતે તરત 
તૈમાં બધા હુકમેમું ઉલંધન કરે છે, તેની માફક. પણુ જેમ આ પ્રકારની 
સિકિત્યાથી શરીરને નીરોગી ટેવ કદાષિ પડતી નથી, તેમ એ પ્રકારની 
ફ્લિભુષ્ટીથી મનમી નીરેગી ટેવ પણુ કદાપિ ઉત્પન્ન થવાની નથી. 
પર સદગુણ લાગણી નથી, તેમ સામર્થ્ય તથી; ષણ કેળવાયેલી 

ક્ત અથવા ટેવ છે# 

હવે આપણે ઉત્કૃણ્તા અથવા સદ્ગુણુ શું છે, એ તપાસ કરીએ. 

આત્માને ગુણુ કાંતો (૧) આવેશ અથવા લાગણી, કે (૨) પાત્રતા 
અયવા સામર્થ્ય, કે (૩) રેવ અથવા કેળવાયેલી શક્તિ હોય છે; અને 
તેટલા માટે સદ્ગુણુ આ ત્રણુમાંથી એક હોવો જેઇએ. (૧) આવેશ 
અથવા લાગણીથી આપણે કામના, કોધ, ભય, રવાસ્થ્ય, ઈષ્યો, ઉલ્લાસ, 
સ્નેહ, તિરસ્કાર, ઉત્ક'%, સ્પધો, દયા, અથવા સામાન્યતઃ આનન્દ અને 
કણ જેમાં સહગામી હોય તેને ખોધીએ છીએ; (૨) પાત્રતા અથવા સામશ્યે 
તે છે કે જેતે લીધે આપણુને ઉપર બતાવી તેમાંથી “કાઇક તની અસર 
થાય છે, ઉદાહરણુ તરીકે, જેથી કરીને આપણે ક્રાધાયમાન, અથવા વ્યથિત, 
અથવા દ્યાર્્ર થઇ શ્રક્કીએ છીએ, અને (૩) રેવ અથવા કેળવાયેલી શ્ઞકિત 
“વે. છે કે જેને લીધે આપણા અતુરાગાની ખાખલમાં આપણે સૃનિયત કે 
દુનિયત થઇએ છીએ; જેમકે, ઉદાહરણુ તરીકે, કાધાયમાન થવાતી બાખ- 
તમાં, આપણે જે અતિ તીત અમવા અતિ મન્દ હોઇએ તો દુર્નિયત 
છીએ, પણુ જે પરિમિત હોઇએ તો સુનતિયત છીએ. એ પ્રમાણે ખીન'માં 
પણુ સમજવું, ૦ 

હવે, સદ્ગુણા ક'ઈ લાગણીઓ નથી, તેમ દુગુૅણેો પણુ નથી-(૧) 
કારણુકે આપણે આપણી”"લાગણીઓને માટે સારા અથવા નઠારા કહેવાતા 
નથી, પણુ સદ્ગુણો અથવા દુગણાને સાટે*કહેવાઇગ છીએ; (૨) કારણુકે 
આપણી લાગણીઓના સમ્બન્ધમાં આપણુતે વખાણ કે ડંમેકે” મળતાં રી 


૪૨ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાઅ. 


નથી (કોઇ પણુ માણુસ ભયભીત કે ક્રેધાયમાન થવા માટે વખણાતેો 
નથી, તેમ માત્ર ગુસ્સે થવાને માટે તેતે ઠંપક્રો મળતો નથી, પણુ અમુક 
રીતે ગુરસે થવા માટે મળે છે), પણુ આપણા સદ્ગુણા અથવા 
દુર્ગુણૂ।ને માટે આપણુને વખાણુ કે ઠંપકે। મળે છે; (૩) કારણુકે _ હેતુપૂવેક 
(પસન્દગી..વગર આપણે કોધાયમાન કે ભયભીત થઇ શકીએ છીએ, પણુ 
સદ્ગુણ! તે/ એક પ્રકારની, હેતુપૂર્વક... પસન્દ્રગી છે, અથવા એટલું તો 
ખરૂંજ કે તેના વગર અશ્નકય છે; અને (૪) કારણુકે આપણી લાગણીઓના 
સમ્ખન્ધમાં આપણે આવિજ થતા કહેવાઇએ છીએ; પણુ આપણા સદ્ગુ- 
ણો અને દુગુણાના સમ્બન્ધમાં આપણે આવિષ્ટ થતા કહેવાતા નથી, પણુ 
મેક કે' ખીજે પ્રકારે નિયત થતા કહેવાઇએ છીએ. 

આજ કારણૂોને લીધે તેઓ પાત્રતાઓ કે સામથ્વી પણુ નથી; કાર- 
ણુકે માત્ર લાગણીને પાત્ર હોવા માટે આપણે સારા કે નઠારા કહેવાતા 
નથી, તેમ એ માટે આપણે વખાણુ કે ઠંપક્રો પણુ પામતા નથી. અને 
ઉપરાંત, જેકે કુદરત આપણુને પાત્રતાએ અથવા સામર્થ્યો આપે છે, 
પણુ તે આપણુને સારા અથવા નઠારા બનાવતી નથી. ( પણુ આ દલી- 
લનું આપણે અગાઉ વિવેચન કરેલું છે. ) 

યારે, જે સદ્ગુણ! લાગણીઓ કે પાત્રતાઓ નથી, તો તેમને માત્ર 
ટેવો અથવા કેળવાયેલી શ્રકિતિઓઆ હોવાનું બાકી રહે છે. 

૬૦ એટલેકે, મધ્યમ પસન્દ કરવાની કેવ* 

આ પ્રમાણે જેમાં સદ્ગુણુના સમાવેશ થાય છે તે નનતિ આપણને 
મળી; પણુ આપણે સદ્ગુણુ માત્ર કેળવાયલી શ્ઞકિતઃ છે એટલું જ નહીં, 
પણુ કેળવાયેલી શક્તિની ફઇ ઉપન્નતિ છે, એ સુદ્ધાં જનાણુવા ચાહીએ છીએ. 

એટલું આપણે નિબાધ રીતે કહી શકીએ કે કોઇ પણુ વસ્તુના સ- 
દૂગુણુ અથવા ઉત્કૃજ્તાને લીધે તે વસ્તુ પોતે સારી સ્થિતિમાં રહે છે, 
અને પોતાની ક્રિયા સારી રીતે કર્‌ છે. ઉદાહુરણુ તરીકે, આંખની ઉત્કુ- 
જતા આંખ અતે તેની કિયા “બન્નેને સારી કરે છે; કારણુકે આપણે 
સારી રીતે'જેધ શ્રીએ છીએ તે આંખની ઉત્કજ્તાને લીધે, તેમ એફ 


નીતિ સમ્ખન્ધી સદ્ગુણુ. ૪૩ 
ધોડાની યોગ્ય ઉત્કૃણ્તા ઘોડાને જેવો હોવો જેઈએ તેવો કરે છે, અને 
તેને દોડવામાં, તથા સવારને લઇ જવામાં, તથા હમલા સાથે ટઢકવામાં 
સારે બનાવે છે. ર 

જે ત્યારે આ બધા દાખલાને લાગુ હોય, તો માણુસની ખાસ ઉત્કુ- 
જતા અથવા સદ્્‌ગુણુ એક એવી ટેવ અથવા કેળવાયેલી શ્રકિત થશે, કે 
જે તેને સારો બનાવે છે, અને પોતાનું કામ સારી રીતે બજવવાને તેને 
શક્તિમાન કરે છે, 

આ કેમ થઇ શકે એ આપણે કહી ગયા છીએ, પણુ આ સદ્ગુણુનોા 
સ્વભાવ શે છે એ તપાસવાથી એજ અનુમાન આપણે ખીજે રસ્તે 
બતાવી શકમશું. 

હવે આપણી પાસે જે કોઇ જત્થો હોય, પછી તે સન્તત કે વિભકત 
ગમે તે પ્રકારને! હેય, તો તેમાંથી કાંતા વધારે ( અથવા અતિ વધારે ), 
અગર થોડે ( અથવા અતિ થેડે ), અગર બરાબર ( અથવા વાજખી ) 
ભાગ લઇ શ્રકાય, અને તે કાંતો નિરપેક્ષ રીતે અથવા આપણી પોતાની 
જરૂરોની અપેક્ષાએ. 

ખર્‌ાબર અથવા વાજખી પરિમાણુ એટલે દું મષ્યમ પરિમાણુ સમજું 
છું, એટલે એવું કે જે અતિશ્યતા અને ન્યૂનતાની વચ્ચે રહેલું હોય. 

નિરપેહ્લ મષ્યમ અથવા વસ્તુની પોતાનીન્અપેક્ષાએ મષ્યમને। અર્થે 
હું એવો સમજું છું કે જે બન્ને અન્તથી સરખે અન્તરે હોય તે, અને 
આ સૌને માટે એકનું એક હોય છે. 

આપણી અપેક્ષાએ મપ્યમનો અર્યે*હું એવો સમજું છું કે જે આ- 
પણે માટે અતિ ધણું અયવા અતિ થોડુ ન્‌ હોય તે, અને આ સોને 
માટે એકનું એક હોતું નથી. 

ઉદાઠરણુ તરીકે ને દશ ધણું, ( અથવા અતિ ધણું ) અને ખે થોડુ 
( અથવા અતિ થોડુ ) હોય, તો ૭ લેવાથી આપ્ણે વસ્તુની અપેક્ષાએ 
મષ્યમ ( અથવા ગાણિતિક મધ્યમ ) લઇએ છીએ, કારણકે" તે એક 


જજ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેઝીઅન તીંતિશાસ્. 


અન્તયી જેટલું વધારે છે તેટલું જ ખીજ અન્તથી ન્યૂન છેઃ અને ગાણિ- 
તિક પ્રમાણમાં આ મધ્યમ છે. 

પણુ જે આપણી અપેક્ષાએ મપ્યમ છે તે આ રસ્તે શૈધી શ્રફાય 

તેમ નથી. જે ૬૩ શેર ખોશક અમુક માણુસને ખાવા માટે અતિ ધણે 

હોય, અને બશેર અતિ થોડા હોય, તો ઉસ્તાદ તેતે ૭ શેરનો હુકમ 

આપરે એમ ક્લિત થતું વથી; કારણુકે તેટલે પણુ કદાચ આપેલા માણુસ 

માટે અતિ ધણા હોય કે અતિ થોડો; માધ્લે માટે અતિ થોડો, શીખાઉ 
માટે અતિ ધણુ. દોડવામાં અને કુસ્તીમાં પણુ એ વાત ખરી છે. 


અને તેથી આપણે સામાન્ય રીતે એમ કહી શકીએ કે કે!ઇ પણ 
હુનરમાં જે ઉસ્તાદ છે તે જે અતિ ધણું અને અતિ થોડુ છે તે પરિહરે 
છે, અતે મપ્યમને શેધે છે તથા પસન્દ કરૈ છે-નિરપેક્ષતે તહીં પણુ 
સાપેલ્લ મખ્યમને. 

નને, લારે, દરેક હુનર્‌ અથવા શ્રાસ્્ર પોતાનું કામ આ રસ્તે પૂણુ 
કરે છે, એટલેકે મષ્યમ ઉપર્‌ દદદ રાખે છે, અતે પોતાનું કામ એ ધા- 
રણુ સુધી પહોંચાડે છે (જેથી લોકો સારા કામને માટે એમ ખોલે છે કે, 
તેમાં કશું કમી નનસ્તી યઇ શકે તેમ નથી, જે પરથી લક્ષિત થાય છે કે 
ઉત્કૃણ્તા અતિશ્ઞયતા અથવા ન્યૂનતાથી તજ થાય છે, પણુ મધ્યમ સંભા" 
ળવાથી જળવાય છે; અને સારા કારીગરો, આપણે કહીએ છીએ તેમ, 
જે કંઇ કરે છે તે સર્વમાં આના ઉપરજ પોતાની આંખો ઠરાવી રાખે છે), 
અને નને સદ્ચુણુ, કુદરતની માકક, કોઇ પણુ હુનરના કરતાં વધારે ચોકસ 
અને બહેતર છે, તો એ ફલિત થાય છે કે સદગુણે મણુ મષ્યમને લક્ષ્ય 
કરવું જોઇએ. સદ્ગુણુ એટલે ખેશક નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણુ અથવા 
ઉત્કૃણ્્તા; ફારણુક્રે તેને આવેશે અને કર્મોની સાથે નિસબત છે, અને 
તેમાં અતિશયતા અતે ન્યૂનતા અને મધ્યમ હોઇ શકે છે. ઉદાહરણુ 
તરીકે, ભય, સ્વાસ્થ્ય, અભિલાષા, ફરોધ, દયા, વગેરેની અને સામાન્યતઃ 
આનન્દ અને કણની લાગણી કીંતો અતિ ધણી અથવા અતિ થોડી થવી 
ફ્ાક્ય છે, અતે બન્નેમાં દોષ છે; પણુ ખરે વખતે, અને ખરે પ્રસંગે, 


નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુષુ. ૪૫ 


અને ખરાં માણુશો તરફ, અને ખરા હેતુથી અને ખરી રીને ગએ લાગ- 
ણીએ થાય, એ મષ્યમ અને શ્રેષ મારગ છે, અને આ ચિ સદ્ગુયુતાં 
છે. અને એજ રીતે આપણાં બાલ કર્મમાં પણુ અતિશયતા અને ન્યુનતા, 
તથા મ'્યમ અથવા યોગ્ય પરિમાણુ હોઇ શકે છે. 

સદ્ગુણુને, ત્યારે, લાગણીએ અથવા આવેશેની સાથે અને બાલ 
કમની સાથે નિસબત છે, જેમાં અતિશયતા, ખોટી છે, અને ન્યૂનતા 
સુદ્ધાં દપકે પામે છે, પણુ મખ્યમ પરિમાણુ વખણાય છે અને વાજખી 
છે-જે બન્ને સદ્ગુણુનાં ચિહા છે, 

એટલે સદ્ગુણુ એક પ્રકારની પરિમિતતા છે, કારણુકે તે મપ્યમ 
અથવા પરિમિત પરિમાણને લદ્યય કરે છે. 

વળી ખોડું કરવાના માર્ગે ધણા છે (કારણુકે પાધથેગોરીઅન ૫- 
, રિભાષા પ્રમાણે અહિત સ્વભાવમાં અનન્ત છે, અને હિત મર્યાદિત છે ) 
પણુ સાચું કરવાનો માત્ર એક માર્ગ હોય છે, એટલે એક સહેલો અને 
ખીજ્ને કઠણુ છે-નિશ્ાન ચૂકવું સહેલ અને પાડવું મુસ્કેલ છે. આ કારણુથી 
પણુ અતિશ્યતા અને ન્યુનતા દુર્રૂણુનાં ચિણ્ા છે, અને મષ્યમતે પાડવું 
એ સદ્યુષુનું ચિરધ્‌ છે: 

“ સારાપણું છે સરલ, બુર્‌ં ર૫ ધરવું જૂજવાં. ” 

ત્યારે સદ્ગુણુ એ પસન્દગીનતી એક એવીન્ટેવ અયવા કેળવાયેલી 
શક્તિ છે કે જેનું ખાસ ચિઉ પરિમિતતા છે. પરિમિતતા એટલે વ્યક્તિની 
અપેક્ષાએ જે મધ્યસ્ર હોય તેનું પાલન, અને તે વિવેક્રથી, એટલે દક્ષ 
માણુસ તેને જે વિવેકથી નિર્ણીત કરે તે*વિવેકથી નિર્ણીત થાય છે. અને 
એ પરિમિતતા છે, કારણુકે, પ્રથમ, તે ખે દુર્ચૂણાની વચ્ચે અથવા મધ્યમાં 
આવે છે, જેમાંના એક અતિશ્ચયતા તરફનો અને ખીન્ને ન્યૃતતા તરફનો 
છે; અને બીજું, કારષુકે જ્યારે આ દુર્ગુણો લાગણી અને કમેમાં યોગ્ય 
માષથી કાંતો ધટે છે અથવા વધે છે, યારે એ વચ્ચેનું, મધ્યમ, અથવા 
પરિસિત પ્રમાણુ મેળવે છે અને પસન્દ ફરે છે, * % ૨ 


૪૬ ગેરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન તીતિશ્ઞાસ્ર. 


એટલે તત્ત્વમાં અથવા તેના સ્વભાવની વ્યાખ્યા પ્રમાણે જઇએ, તો 
સદૂચુણુ એક પરિમિતતા અથવા સધ્યમ સ્થિતિ છે, પણુ જે સોથી સારૂં 
અને સાચુ છે તે સાથેના સમ્બન્ધમાં જોઇએ તો એ પૂણુતાનું શિખર છે. 

પણુ બધાં કમો! અને બધા આવેશેમાં કંઇ પરિમિતતા શ્રક્ય નથી, 
કેટલાક આવેશે એવા છે કે જેનાં નામ જ નઠારાપણું સૂચવે છે, જેમકે 
અપકારીપણું, ખેશ્રમપણું, અદેખાઇ, અને કમમાં, વ્યભિચાર, ચોરી, 
ખૂન. આ અને એવી ખધી વસ્તુઓ જાતે ખરાબ હોવા માટે નિન્દાય છે, 
માત્ર અતિશયતા અથવા ન્યૂનતા માટે નહીં. તેટલા માટે તેમની અન્દર 
સારં કરવું અશ્ઞક્ય છે; તેએ હમેશાં ખરાખ જ છેઃ એવી વસ્તુઓમાં 
( ઉ. ત. વ્યજિચારમાં ) સારાપણા અને નઠારાપણાનેો આધાર યોગ્ય 
માણુસ અને પ્રસંગ અને રીત છે કે નહીં તે પર બિલકુલ નથી, પણુ 
તેમાંથી કોઇ પણુ કરવામાં આવે એજ ખોટું છે. 


તેમજ અન્યાયી, ભીરુ અથવા વિષયાસકત વતેનમાં પરિમિતતા 
અથવા અઆંતિશ્રયતા અથવા ન્યુનતાની અપેક્ષા રાખવી એ પણુ સરખુ 
નિરર્થક છે; કારણુકે યારે તો અતિશયતા અથવા ન્યુનતામાં પરિમિતતા, 
અને અતિશયતામાં અતિશયતા અને ન્યૃનતામાં ન્યૂનતા થાય. 

હકીકત એ છે કે જેમ સયમ અથવા હિમ્મતમાં કશી અતિશયતા 
અથવા ન્યૂનતા થઇ શકે નહીં, કારણુકે મધ્યમ અથવા પરિમિત પરિમાઃ 
ણુજ અમુક અથેમાં એકં સીમા છે, તેમ વતેનના આ પ્રકારોમાં પણુ 
કશી પરિમિતતા કે અતિશયતા કે ન્યુનતા હોઇ શકે નહીં, પણુ ગમે તેમ 
કરવામાં આવ્યાં હોય ૭તાં એ કર્મો ખરાબજ છે. , કારણકે, સામાન્ય 
રીતે કહેતાં, અતિશયતા અથવા ન્યુનતામાં પરિમિતતા હોઇ શકે નહીં, 
તેમ પરિમિતતામાં આતિશ્યૂતા અથવા ન્યૂનતા હોઇ શકે નહીં. 

૭* આ જાડા જાદા સદ્ગુણાને લાગુ પાડવું જોઇએ. 

પણુ આવા સામાન્ય નિર્દેશો ( સદ્યુણુ અને દુગુણુ માટે ) કરવાથી 
ખસ નથી; આપણે આગળ ચાલવું જેધએ, અને એ નિર્દેશો વિશેષોને 
( અર્થાત્‌ જિવિધ સદ્ગુણો અને દુર્યુણોને ) લાચુ પાડવા જોઇએ, કારણુકે 


નીતિ સમ્બન્ધી સદ્દચુણુ. ૪૭ 


વર્તનની ખાખતો સમ્બન્ધી વિચારણા કરવામાં સામાન્ય નિદેશેો અતિશ્ઞય 
અસ્પણ રહે છે, અતે વિશ્ઞિણ્ નિર્દેશો જેટલા સત્યનું વડુન કરતા નથી. 
પણુ વર્તનને વિશેષોની સાથે નિસબત છે;* તેટલા માટે જ્યારે આપણા 
નિદેશો એ વિશેષાને લાગુ પાડવામાં આવે, યારે સાચા પડવા જ્નેદએ. 


ત્યારે આ વિશેષા ( અથાત્‌ જૂદા જૂદા સદ્ગુણા અને દુચુણે તથા 
જેમની સાથે તેમને નિસબત છે તે જૂદાં જૂદાં ક્મો"અને અનુરાગે) 
આપણે નીચેની યાદીમાંથી લેશું. 

ભય અને સ્વાસ્થ્યની લાગણીઓમાં પરિસમિતતા હિમ્મત છેઃ જેએ 
અતિશયતા તરફ વળે છે તેઓમાં જેઓ સ્વાસ્થ્યમાં અતિ વધે છે તે 
અતિ સાહસિક છે, અને જે સ્વાસ્થ્યમાં ન્યૂન હોધ્ને ભયમાં અતિ વધે 
છે તે ભીરુ છે. 

અસુક આનન્દોના સમ્બન્ધમાં અને (જેકે એછે અંશે) અમુક 
કુશ્રાના પણુ સમ્બન્ધમાં પરિમિતતા સયમ છે, અને અતિશયતા વિષયા- 
સકિત છે, પણુ આ આનત્દ્યોના સમ્બન્ધમાં ન્યૂનતા જવલ્લે જ દેખાય 
છે, અને તેથી એ પ્રકારના લોકોને હજી કરું નામ મળ્યું નથીઃ આપણે 
કહી શકીએ કે તેઓ “ સેવેદન વગરના ” છે. 


નાણાં આપવા અને લેવાની બાબતમાં પરિમિતતા ઉદારતા છે, અન 
તિશયતા અને ન્યૂનતા ઉડાઉપણું અને અતુદારત! છે. પણુ બન્ને દુગુણે। 
આપવામાં અને લેવામાં વિસ્દ્દ રીતે ચડે છે અને ઉતરૅ છે; ઉડાઉ ખ- 
રચવામાં ચડે છે, પણ્ુ લેવામાં ઉતરે છે; અને અતુદાર માણુસ લેવામાં 
ચડે છે, પણુ ખરચવામાં ઉતરે છે. (હાલ 'તો આપણે માત્ર બાલ રેખા 
અથવા સંક્ષેપ આપીએ છીએ, અને વધારે કશ્ઞું લદ્્ય નથી; પણુ આગળ 
ઉપર્‌ આ બાબતોનું વધારે વિગતથી વિવેચન કરશું.) 

* બેવડા અથમાં: ન્યાયે, સચમ, વરોરે વિશ્ચિણ સદ્ગુણોમાં પ્રગટ થયા સિ- 
વાય મારૂં વતૈત સદ્ગુભી થઇ શકે નહીં; વળી, અમુક પ્રસગે અને અમુક માણસો 
. તરક ન્યાયી થયા સિવાય માડં વર્તન ન્યાયી થઇ શકે નહીં. % ૦ 


એેરિસ્ટોટલંનું નિકાોમેફીઅન 'નીતિશ્ઞાસ્, 


પણુ આ ઉપરાંત પેસાની બાબતમાં બીન્ત પ્રણુ સ્વભાને છે; સેક 
પ્રક્ાસ્ની પરિમિતતા એવી છે કે જે મહામાત્રતા કહેવાય છે ( કારમુકે 
મહામાત્ર અને ઉદાર માણુસ ભનને એક નથી; મહામાત્ર મોટી રકમોથી 
વ્યવહાર કરે છે, સને ઉદાર નહાતીથી), અને એક અતિશ્ષયતા એવી છે 
કૈ જે દમ્ભ અથવા પ્રાકૃતપાણું કહેવાય છે, અને એક ન્યૂનતા ક્ષુદ્રતા 
કહેવાય છે; અને આ દુર્ગુણા જે ઉદારતાથી વિરુદ્દ છે તેનાથી ભિન્ન છે: 
પણુ તે કેવી રીતે ભિન્ન છે એ આગળ સમળજાવાશે. 

પ્રતિક અને અપજીતિના સમ્બન્ધમાં, એક પરિમિતતા એવી છે કે 
જે મહાશ્ષયતા કહેવાય છે, એક અતિશ્યતા કે જે મિથ્યાભિમાન, અને 
એક ન્યૂનતા કે જે ન્હાતું મન છે, 

પણુ જેમ આપણે કહ્યું કે ઉદારતા મહામાત્રતાની સાથે સમ્બહ્દ છે, 
અને ભેદ માત્ર એટલે કે તે નહાતી ૨કમોથી વ્યવહાર કરે છે, તેમ અહીં 
પણુ મહાશ્યતાની સાથે સમ્બહ્દ એક સદ્ગુણુ છે, અને લેદ માત્ર એટલે 
% તેતે મોટાને બદલે ન્હાનાં માનની સાથે નિસબત છે. માણસને પ્રતિછા 
માટે યોગ્ય ઇચ્છા હોઇ શ્રકે, અને યોગ્ય કરતાં વધારે અથવા ઓછી 
ઈચ્છા પણુ હોઇ! શકેઃ જેને આ ઇચ્છા અતિશ્ઞય હોય તે મહત્ત્વાકાંક્ષી 
કહેવાય છે, જેને તે પૂરતી ન હોય તે મણહત્તવાકાંક્ષારહિત કહેવાય છે, 
પણુ જેને યોગ્ય ઇચ્છા હોય તેને માટે કરું નામ નથી. મહત્ત્વાકાંક્ષીને 
સમર્‌પ મહત્વાકાંક્ષા સિવાય, આ લક્ટાણાને માટે ખીન્ન' ભાવવાચક નામો 
પણુ નથી. અને આટલા માટે જેઓ સીમા ઉપર છે તેઓ મધ્યમ પદને 
દાવો કરે છે. અને સાધારણુ વાતચિતમાં પણુ પરિસિત માણુસ કે[ઇ વાર 
મહત્વાકાંક્ષી છે એમ અને કે વાર નથી એમ કહેવાય છે, અને કે વાર 
મહત્ત્ત્રાકાંક્ષીને વખાણુવ્રામાં આવે છે, અને કોઇ વાર જે તેવો ન 'હોય તેને. 
આમ કેમ છે તે આપણે આગળ સમજાવશું, હાલ તો આપણે સપણી 
યોજનાને અતુસરશું, અને લક્ષણુનાં ખીનન' રૂપાની ગણુના ચલાવશું. 

ક્રોધની બાબતમાં પણુ ટ્માપણે અતિશયતા અને ન્યૂનતા અને પરિ 
મિતતા, જેપીએ છીએં. એ લક્ષણોને પોતાતે પ્રચલિત નામ મળ્યાં નથી, 


૪૮ 
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પણુ અહીં પરિમિત માણુસ સામ્ય કહેવાયો છે, માટે તેતા લક્ષષ્ઠુને આ" 
પણે સોમ્મતા કહેશું; જેએ સીમા ઉપર ન્ય છે તેમાં જે ઝતિશ્નમ તર્‌ 
છે તેને આપણે ફ્રેધી અને તેના દુચેણુને કોધીપણું કહીસ્મે, તયા જે ન્યૃન 
છે તેને ક્રેધદીન અને તેના લક્ષણુને ક્રોધટીતતા કહીએ. 

આ સિવાય ત્રણુ જાતની પરિમિતતા છે, જે એફ ખીનને કણક 
મળતી છે, અને છતાં ભિન્ન ભિન્ન છે, એ બધીને વાણી અતે કર્મમાં બ્ય- 
વહાારતી સાથે નિસબત છે, પણુ તેમાં ભેદ એ છે કે, એકને આ વ્યવહારના 
સયની સાથે કામ છે, અને બીજ બેને તેની પ્રિયતાની સાથે-તેમાંથી પણુ 
એકને ગમ્મતની બાખતોમાં પ્રિયતાની સાથે, અને બીજીને જીવનના ખધા 
સમ્બન્ધોમાં પ્રિયતાની સાથે. આપણુ આ ગુણે! સમ્બન્ધી પણુ બોશ્વું 
નધએ, કે જેથી એમ સપણ રીતે નનેઇ શ્ઞકાય કે, બધા પ્રસંગોમાં પરિ- 
મિતતા પ્રશેસાપાત્ર છે, અને સીમાના રસ્તા સાચા કે પ્રફ્ોસાપાત્ર કશ્ઞા 
* નથી, પણુ દોષપાત્ર છે. 

આ દાખલાઓમાં પણુ નામો ધણે ભાગે નથી, પણુ અન્યત્રની 
માર્ક અહીં પણુ નવાં નામ યોજવાને! આપણે યત્ન કરવો! જેઇએ, કે 
જેથી દલીલ સપણ અને સહેલાઇથી અનુસરાય તેવી થાય. 

ત્યારે, સત્યતી બાબતમાં, જે મપ્યમ પાળે છે તેને આપણું સાચો 
( અથવા સત્યશીલ ) માણુસ કહીએ, અને મપ્યમના પાલનને સાચ 
( અથવા સત્યશીલતા )ઃ મિથ્યાવાદ, જ્યારે અતિશયોક્તિ કરે, ત્યારે ડ'ફાસ 
કહેવાય, અને માણસ ડ ફાસી; જ્યારે તે ન્યૂનોક્તિ કરે, યારે તેમને માટે 
_વ્યાજેક્તિ અને વ્યાન્નેક્તશીલનાં નામ વાપરીએ. 

ગમ્મતના આનન્દની બાબતમાં, જે “મષ્યમ પાળે તે વાકયતુર કહે- 
વાય, અને તેનું લક્ષક્ુ _વાકસાતુયે; મતિશ્ચયુતાને ભાંડા# કહેવાય અને 
માણુસતે ભાંડ; તથા જે માણુસ ન્યૂન હોય તેને ચિગૂસ અને તેના 
લક્ષણુને ચિગૂસપણું કહી, શકાય. 

જીવનના ખીજ પ્રસ'ગોમાં આનન્દની બાબતમાં, જે પોતાતે ધટતી 
રીતે પ્રિય બનાવે તેને દોસ્ત કહી શ્રકાય, અને તેની પરિમિતતાને દૉસ્તી; 


૫૦ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ. 


જે અતિશ્નય ફરે છે તેતે જે ખીજે હેતુ સાધવાનો ન હોય તો હાન્તયે 
કહેવાય, પણુ જે તેની પોતાના લાભ તરક નજર હોય તો ખુશામતખોર; 
જે આ બાબતમાં ન્યૂન છે, અતે પોતાની નતને હમેશાં અપ્રિય કરે છે, 
તેને કજિયાખોર અથવા ચીડિયો માણુસ કહી શકાય, 

વળી, માત્ર લાગણીઓમાં અને તેમના સમ્ખન્ધી આપણા વતેનમાં 
મપ્યમ પાળવાના રસ્તા છે; ઉદાહરણુ તરીકે, શરમ ક૪ સદ્ચુણુ નથી, 
પણુ છતાં શરમાળ ( નમ્ર ) માણુસ વખણાય છે. કારણુકે આ ખાબતોમાં 
પણુ આપણે કહીએ છીએ કે એક માણુસ મધ્યમ પાળે છે, અને ખીન્ને 
માણુસ સીમાત્યાગ કરે છે ( જેમકે ન્હાનામાં ન્હાની વાતમાં શ્રમાનાર 
માણુસ ), તથા જે માણુસ એ લાગણીમાં ન્યૂન અથવા તેથી બિલકુલ 
રહિત હેય છે તે ખેશ્રમ કહેવાય છે; પણુ શરમાળ શ્રખ્દ મષ્યમ પાળ- 
નાર માટે વપરાય છે. 


સાચાધતો રોષ એ અદેૅખાઇ અને દ્દેષ વચ્ચેનું મષ્યમ છે. આપણા 
પડેશીએની સ્થિતિથી થતા આનન્દ અને કણની સાથે આ ગુણોને નિસબત 
છે. અપાત્ર વેભવને જેવાથી જેતે દુઃખ થાય તે માણુસમાં સાચાઇનો 
રોષ કહેવાય છે, પણુ અદેખો માણુસ એથી આગળ નાય છે, અને તેને _ 
કોઇનો પણુ વૈભવ જેતાં કણ થાય છે, તથા ઠ્રેષી માણુસ તો. કજ પામ- 
વાને બદલે પોતાના પડ્શીઓની વિપત્તિઓથી ઉલટો પ્રસન્ન થાય છે. 

પણુ આ ખાખતોના વિવેચન માટે આપણુને ખીજે પ્રસંગ 
આગળ આવશે. 

ન્યાય એ શખ્દ એક કરતાં વધારે અર્થીમાં વપરાય છે; તેટલા માટે 
ઉપલા સવાલોનો નિકાલ કર્યા પછી, આપણે એ જૂદા જૂદા અથ વચ્ચેને 
ભેદ સપણ કરશું, અને બતાવશેં કે શી રીતે ન્યાયના પ્રકારોમાંનો દરેક 
એક જાતની પરિમિતતા છે. _ હ 

અને તે પછી આપણે ખુદ્દિ સમ્બન્ધી સદૂગુણાનું એજ રીતે 
વિવેચન કરશું. 
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૮* ખે અન્ત્ય દુઝુલા એક બીજાની અને વશ્ચેના 
કેન" સામે છેઃ 

આપણે કહ્યું તેમ સ્વભાવે ત્રણુ વગેના છે, અથાત્‌ ખે જતના 
દુર્ગુણ, એક અતિશયતાથી અ'કિત, ખીજે ન્યુનતાથી, અને એક જાતનો 
સદ્ગુણુ એટલેકે મપ્યમનું પાલન. હવે, દરેક એક રીતે પ્રતરની સામે 
છે, કારણુકે અન્ત્ય સ્વભાવે જેમ મધ્યમ #વભાવતી સામે છે, તેમ 
પરસ્પર સુદ્ધાં સામે છે, તથા મપ્યમ સ્વભાવ બન્ને અન્ત્ય સ્વભાવોની 
સામે છે. જે પ્રમાણે કે!ઇઇ પરિમાણુ જે અમુક આપેલા પરિમાણુની બરા- 
ખર હોય, તે એછાની સાથે સરખાવતાં વધારે પણુ છે, અને વધારેની 
સાથે સરખાવતાં એછું છે, તેમ મધ્યમ અથવા પરિમિત સ્વભાવો ન્યૂન 
રવભાવોની સાથે સરખાવતાં વધે છે, અને અતિ સ્વભાવોની સાથે સર- 
ખાવતાં ધટે છે, લાગણી અને ક્રમે બન્નેમાં; ઉ. ત. હિમ્મતવાન માણુસ 
' ભીરનતી સાથે સરખાવતાં અતિ સાહસિક લાગે છે, અને અતિ સાહસિઃ 
કની સાથે સરખાવતાં ભીરુ; એજ પ્રમાણે સંયમી માળણુસ બૂઠાની સાથે 
સરખાવતાં વિષયાસક્ત દેખાય છે, અને વિષયાસક્તની _સાથે સરખાવતાં 
બઠો; તેમ યુ ધાયા અનુદારની નેડમાં ઉડાઉ, અને ઉડાઉની ન્નેડમાં 
. એનુદાર દેખાય છે 

અને તેથી અન્ત્ય લક્ષણે! મધ્યમ અથવા પરિમિત લક્ષણુને પદચ્યુત 
કરવા મથે છે, અને દરેક તેતે સામેની સીમામાં ડેલ તરીકે દેખાડે છે; 
ભીરુ હિમ્મતવાન માણુસને અતિ સાહસિક કહે છે, અતિ સાહસિક તેતે 
ભીરુ કહે છે, વગેરે, 

પણુ જેકે મષ્યમ અને અન્ત્યો આ પ્રમ્્ણે એક ખીન'ની સામે છે, 

તોપણુ સૂક્મ રીતે જતાં અન્ત્યો મધ્યમથી નહીં પણુ પરસ્પરથી વિરુદ્ધ 
છે; કારણુકે તેઓ મષ્યમ કરતાં એક ખી'્નથી વધારે દૂર છે, જેમ એક 
આપેલા પરિમાણુ કરતાં, ને પી હેય તે ઓછાથી વધારે દૂર છે, અને 
ઓછુ વધારેથી વધારે દૂર છે, તેમ. * 

વળી, કોઇ વાર એક અન્ત્ય જયારે મર્ધધમની સાથે સરખાવીએ ભારે 


, તેને ક'ઇક મળતુ' જણાય છે, જેમકે અતિ સાહસિકતા હિમ્મતેની' સાથે, 


પર એરિસ્રોટલતનું નિકામેકીઅન તીતિશાઅ. 


અથવા ઉઠડાઉપણ' ઉદ્લરતાની સાથે; પણુ અન્ત્યોની વચ્ચે તો વધારેમાં 
વધારે હોઇ શકે તેટલી અસમાનતા હેય છે. 

વળી, “એક ખીજથી બને તેટલી વિયુક્ત રહેલી વસ્તુઓ ” એ 
વિરુહ્દાની પ્રચલિત વ્યાખ્યા છે, એટલે વસ્તુએ જેમ એક ખીજથી વધારે 
વિચુક્ત હોય તેમ તે વધારે વિરુદ્ધ છે. 

તોપણુ, મષ્યમની સાથે સરખાવતાં કોઇ વાર ન્યૂનતા વધારે સામે 
હોય છે, અને કે!ઇ વાર અતિશયતા; ઉ. ત. અતિ સાહસિકતા, કે જે અતિ- 
શયતા છે, તે ભીરુતા, કે જે ન્યૂનતા છે, તેના જેટલી હિમ્મતની સામે 
નથી; પણુ બૂઠાપણુ કે જે સ'વેદનની હીનતા છે તે વિષયાસક્તિ કે જે 
અતિશ્યતા છે તેના જેટલું સયમની સામે નથી. 

આ માટેનાં કારણે ખે છે. એક કારણુ વસ્તુના સ્વભાવમાંથી પ્રભવે 
છે; જ્યારે એક અન્ત્ય મપ્યમની ખરેખર વધારે નજીક અને તેને વધારે 
મળતું હોય છે, ત્યારે આપણે સ્વાભાવિક રીતે ખીન અન્ત્યની માફક 
જેરથી તેને મધ્યમની સામે કરતા નથીઃ ઉ. ત. અતિ સાહસિકતા હિમ્મતની 
વધારે પાસે અને તેને વધારે મળતી લાગે છે, અને ભીરતા વધારે અસમાન 
લાગે છે, તેટલા માટે આપણે વિરુદ્દ તરીકે અતિસાહસિકતા કરતાં ભીરુતા 
સમ્બન્ધી ખોલીએ છીએ; કારણુકે જે મધ્યમથી વધારે દૂર છે તે તેનાથી . 
વધારે વિરુદ્દ દેખાય છે. 

આ, ત્યારે, વસ્તુતા સ્વભાવમાંથી પ્રભવતું એક કારણુ છે. બીજું કારણુ 
આપણી પોતાની અન્દર રહેલું છે: અને તે આ છે-જે વસ્તુઓ તરટ 
આપણે સ્વભાવથી વધારે વળતા હોઇએ તે આપણુને મપ્યમથી વધારે 
વિરુદ્દ જણાય છેઃ ઉ. ત. આપણુ સ્વાભાવિક વલણુ આનન્દના ઉપભોગ 
તરક હોય છે, અને તેથી આપણે નિયમિત ટેવો કરતાં વિલાસી ટેવોમાં 
વધારે સહેલાઇથી પડીએ છીએ માટે જે રસ્તાએમાં આપણુ' અતિ દૂર 
જવાનુ' વલણુ હોય છે તેએ મષ્યમથી વધારે વિસ્હ્ કહેવાય છે; અને 
આ પ્રમાણે વિષયાસક્તિ જે એકે અતિશ્યતા છે તે ન્યૂનતાના કરતાં 
સ'યમથી ત્વધારે વિસ્દ્ છે. 


નીતિ સમ્બન્ધી સદ્‌ગુણુ. પડ 


હ? મધ્યમ પડડલુ' કડેણ છે, અને આન્તર પ્રત્યક્ષનો વિષય છે, 
વિચારણાને! નહીં, 

હવે આપણે પૂરતી રીતે સમજવ્યું, કે નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણુ 
પરિસિતતા અથવા મસપ્યમનું પાલન છે, અતે તે કયા અર્યમાં એ પણુ, 
અથોત્‌ (૧) એ એક ખાનએ અતિશયતા તરફના અને ખીજ બાનૂએ 
ન્યૂનતા તરફના એમ ખે દુગૈણેની વચ્ચે રહે છે, અને (ર) એ લાગણી 
અને કમ બન્નેમાં મષ્યમ અથવા પરિમિત પરિમાણુને લદ્ય કરે છે, 

અને આટલા માટે સારા થવું કટ્ણુ છે; કારણુકે દરેક બાબતમાં 
મપ્યમ શે।ધી કાઢવું એ કઠૅણુ કામ છે, જેમ એક વલુંલતું મધ્ય બિન્દુ 
શોધવાનું દરેક માણુસને સાધ્ય નથી, પણુ જેને જેધ્તું ત્તાન હેય તેનેજ 


સાષ્ય છે, તેમ, 
આ પ્રમાણે કોઇ પણુ માણુસ ગુસ્સે થઇ શકે-એ છેક સહેલું છે; 


કોઇ પણુ માણુસ નાણું આપી ૬૪ શકે અથવા ખરચી શકે : પણુ યોગ્ય 
માણુસ તરક, યોગ્ય હદ સુધી, યોગ્ય વખતે, યોગ્ય હેતુથી, અને યોગ્ય 
રીતે આ વસ્તુઓ કરવી એ કઇ દરેક માણુસથી બને તેવી વાત નથી, 
અને બિલકુલ સહેલ નથી; અને તેટલા માટે યોગ્ય કમે વિરલ અને પ્રશ્ન 
, સાપાત્ર અને ઉમદા છે. 

ત્યારે, જે મષ્યમને લદ્યય કરે છે તેણે પ્રથમ તો તેનાથી વધારે 
વિરુદ્દ અન્ત્યનો પરિહાર કરવાને મથવું જેધ્રએ, ક્રારણુકે અન્ત્યોમાંથી એક 
વધારે જેખમભરૅલું અને બીજું ઓછું હોય છે. અને બરાબર મપ્યમને 
પકડવામાં મુસ્કેલી છે, તેટલા માટે કહેવત છે તે પ્રમાણે, “ જ્યારે સઢ ન 
ચાલે ત્યારે આપણે હલેસાં મારવાં જોઇએ,” અને ખે અહિતોમાંથી જે 
આણું હેય તે પસન્દ કરવું જોઇએ; અને એ અમે ખતાવેલ છે તે રસ્તે 
સોથી સારી રીતે થઇ શકશે. પી 

અને બીજું, આપણું શોએ પોતપોતાને માટે એ વિચારવું જોઇએ 
કે આપણું સાથી વધારે વલેણુ શા તરક્‌ છે-કારણુકે જૂદા જૂદા સ્વભાવોનું 
જૂદી જૂદી વસ્તુઓ તરક વલણુ હોય છે-અર્ને આ આપણે આપણુને ભાગતા 
* આનન્દ અથવા કજ ઉપરથી જણી શ્રકીએ. અને ત્યારે આપણે વિરુદ્ધ 


૫૪ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેઝીઅન નીતિશ્ાઞસ્ર. 


દિશામાં વળવુ' જઇએ; કારણકે દોષથી સારી પેઠે દૂર રહેવાને લીધે આપણે 
સપષ્યમ માર્ગમાં પડી શકશું; જેમ વાંકી લાકડીને ખીજ તરૂ વાળીને આપણે 
સીધી કરીએ છીએ તેમ. 

પણુ બધે પ્રસગે આપણુ આનન્દદાયક વસ્તુઓ સામે અને આનન્દ 
શામે ખાસ સાવધ રહેવું જોઇએ; કારણકે તેની નિષ્પક્ષપાત તુલના આપણે 
ભ્ાગ્યેજ કરી શકીએ છીએ. અને તેથી, તેના તરપૂના આપણા વ્તેનમાં, 
આપણે નૂના મન્ત્રીએના હેલન તરકેના વતેનને અવતુસરવુ નેઇએ, અને 
ખધે પ્રસગે તેમતું વચન ફરી ઉચ્ચારવું જોઇએ જે આપણે તેને રન 
આપરાં, તો આપણી ભૂલ થવાને થોડો સમ્ભવ છે. 

આ ત્યારે મપષ્યમને પકડવાના સારામાં સારા માગેની બાલ રેખા છે. 

પણુ આપણે કબ્લ કરવું જેઇએ કે ખાસ કરીને અમુક પ્રસગે એ 
કામ કઠંણુ છે. ઉદાહરણુ તરીકે, એ નિર્ણીત કરવું સહેલ નથી, કે કેવી 
રીતે અને કેની સાથે માણુસે ગુસ્સે થવું જેઈએ, અને કેવાં કારણુથી, 
અને હેટલા વખત સુધી; કારણુકે લોકમત કોઇ વાર ન્યૂન રહે તેમની તારીક 
ઝરે છે, અને તેમને સમ્ય કહે છે, અને કોઇ વાર્‌ જેઓ કઠોર સ્વભાવ 
રૃખાડે છે તેમને મર્દવું નામ આપે છે. 

વસ્તુતાએ અતિશયતા કે ન્યુનતા તરકના કોઇ પણુ ન્હાના દોષને 
ઠપકો મળતો નથી, પણુ માત્ર મોટા દોષને મળે છે; કારણુકે ત્યારે ભૂલ 
થવા સમ્ભવ નથી. પણુ વિચારણાથી એ નિર્ણીત કરવું ભાગ્યેજ શડય છે, 
"ૃ રાષપાત્ર થવા માટે માણુસ કેટલી હદ સુધી વાંક કરી શકે, અને ખરેખર 
જે બાબતો આન્તર પ્રત્યક્ષના પદેશની છે તે એવી રીતે કદાપિ નિર્ણીત 
થઇ શકે નહીં. આવી બાબતે॥ વિશેષોના પ્રદેશમાં આવે છે, અને માત્ર 
આત્તર પ્રત્યક્ષથી નિર્ણીત થાય છે. 

એટલું યારે સપણ છે, કે મધ્યમ લક્ષણુ બધે પ્રસ'ગે સ્તુત્ય છે, પણુ 
આપણે કેઈ વાર અતિશ્યતા તરફ અને કોઇ વાર ન્યુનતા તરફ વળવું 
નનેઇએ;. કારણકે એ રીતે આપણે *વધારેમાં વંધારે સહેલાઇથી મપ્યમને 


પકડી ફૃકશું અતે યોશ્ય કર્મ કરી શકું. 





ઇચ્છા. પપ 


 પ્રકરણુ ૩. 
સ સ 
અદયાયો ૧-૫૦ ઇચ્છા? 





૧૦ કમે ત્યારે અનેચ્છિક છે; કે જ્યારે તે (અ) બલાત્કારને લીધે, 
અથવા (અ) અજ્ઞાન દ્રારા કરાય : (અ)-એટલે જ્યારે કતી તેને 
ઉત્પાદક ન હોય, (બ) એટલે સ'સ્થિતિના અજ્ઞાન ટ્વારા : ત્યારે 
શ્છિક એટલે સ'સ્થિતિના જ્ઞાન પૂર્વક ઉત્પન્ન 

આપણે જેયું કે સદ્મુણુને લાગણીઓ અને કમની સાથે નિસબત 
છે. હુવે વખાણું કે ઠૅપક્રો જે એચ્૭િક છે તેતેજ અપાય છે; જે અનેચ્૭િક 
છે તેને ક્ષમા મળે છે, અને કઇ વાર દયા પણુ* 

તેટલા માટે એમ દેખાય છે કે, જેઓ સદ્ગુણુનાો સ્વભાવ તપાસતા 
' હેય તેમને માટે એચ્૭િફ અને અનેચ્૭િક વચ્ચે સ્પષ્ટ ભેદ આવશ્યક છે, 
અને તે કાયદા બાંધનારાઓને પણુ ધ્રનામો અને સઝાએ નકકી કરવામાં 
મદદગાર્‌ થશે. 

જે બળાત્કાર્થી અથવા અન્તાનને લીધે કરવામાં આવે છે તે સાધારણુ 
રીતે અનેચ્૭િક કહેવાય છે. 

“ બળાત્કારથી કરેલા ”નો અથે એ છે કે તેનું કારણુ ખાલ છે, કતો 
અથવા ભોકતાનેો તેમાં ફશે ભાગ નથી; જેમકે, ઉદાહરણુ તરીકે, માણુસ 
ઝ'ઝાવાતથી કયાંક ધસડાઇ જય, અથવા જેમની સામે તે ન થઇ શકે તેવા 
માણુસો તેને ધસડી *જાય. 

પણુ અમુક મહૃત્તર અહિતને પરિહુર્વાને અથવા અમુક ઉમદા ઉદ્દેશ 
સાધવાને જે કર્મે કરવામાં આવે તે માટે $'૪ક 'પ્રશ્ન રહે છે; ઉ. ત. 
અસુક નિરકુશ હાકેમ તમને ક'ઇક નીચ કૃત્ય કરવા ફરમાવે, અને તમારાં 
માખાપ અથવા બાલકે તેના કબજમાં હોય, અને તમે એ કૃત્ય કરા તો 
તે જીવે અતે ન કરો તો મરે એમ હેય, શ્યારે એત્તાં કમે. અનેચ્૭િફ છે 
કે એચ્૭િક, એ વિવાદનો વિષય છે, ડી 


પદ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાઅ. 


દરિયાઇ તોફાનમાં માલને વહાણુમાંથી વામી દેવામાં આવે, એ ઉપ- 
લાને કક મળતો દાખલો છે. ક'ઇ લાભ ન હોય ભારે કોઇ પણુ માણુસ 
ઇચ્છા પૂર્વક પોતાના માલતે ફેકી દેતો નથી, પણુ પોતાનો અને ખલાસીન 
એના જન ખબચાવવાને કોઇ પણુ સમજી માણુસ એમ મડરે, 

ત્યારે આ જાતનાં કમી મિશ્ર સ્વજાવનાં છે, પણુ તે એચસ્હિક 
કમીને વધારે મળતાં આવે. છે. કારણુક્રે ન્યારે કરાયાં હેય તે વખતે 
તૈ ઇજ અથવા પસન્દ થયેલાં હેય છે, અતે તે વખતે કમનો ઉદેશ 
બઅથવા હેતુ ખષ્યાતમાં હેય છે, માટે એચ્ઠિક અને અનેચ્છિક એ શખ્દો 
વાપરવામાં આપણે તે વખતની કતોના મનની સ્થિતિ વિચારવી ન્નેઇુએ. 
હવે, તે એ કમેને એ વખતે ઇચ્છે છે; ફારણુકે અવયવોને જે ગતિ આપે 
છે તે કારણુ એવા દાખલાઓમાં કતોની અન્દર હેય છે, અને જ્યાં કારણુ 
કતાની અન્દર્‌ હેય છે, ત્યાં કરવું અગર ન કરવું એ તેના હાથમાં છે. 

આવાં કમી, ત્યારે, એચ્૭િફ છે, જેકે સ્વતઃ ( અથવા આ ખાસ 
સ્થિતિયી છૂટાં પાડીએ તો) આપણે તેમને અનેચ્૭િક કહી શ્રઝીએ; 
કારણુકે એ નનતનું કહ્યું તેની પોતાની ખાતર કોઇ પણુ માણુસ પસન્દ 


કરે નહીં. 
અને, વસ્તુતામાં, આ જાતનાં કર્મો માટે માણુસો કોઇવાર વખણાય 


છે, ઉ. ત. જ્યારે અમુક મહાન અથવા ઉમદા પરિણામ લખ્ધ કરવાને 
તેઓ ક'૪ક અપયશકારકં અથવા દુઃખદાયક સહન કરે ત્યારે: પણુ એથી 
વિરુદ્દ સ્થિતિમાં તેમતે ઠપકો અપાય છે; કારણુકે જ્યારે ફ'ઇ ઉમદા 
પરિણામનો સમ્ભવ ન હેય, અથવા નિમાલ્ય પરિણામનો હોય, ત્યારે 
કોઇ પણુ ભાયક માણુસ અપયશ સહન કરે નહીં. 

છતાં કેટલેક પ્રસગે,આપણે તારીફ કરતા નથી, પણુ ક્ષમા આપીએ 
છીગએે, અથાત ન્યારે માણુસ અમુક દબાણુથી ખોટું કામ કરવા પ્રશત્ત 
થયે હેય, અને તે દખાણુ માનવ સ્વભાવ અથવાઃકેઇ પણુ માણુસ સહી શાકે 
તે કરતાં ધણું વધારે પ્રબલ હેય ત્યારે, જેકે મતે લાગે છે કે, આ પ્રકારના 
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ક ક. ક. 32 3. કડ. સકા 
* ૭» બતાવે છે કે એ કમો એચ્છિક ગણાય છે, 


ઈચ્છા, પછ 

પટલાક પ્રસંગો એવા છે, કે જયાં બળાત્કારની દલીલ ચાલી શ્રક્રે નહીં, અને 
જ્યા કમે કરવાના કરતાં સાથી દુઃખદાયક પ્રકારનું મરણુ પણુ માણુસે સહન 
કરવું જોઇએ; ઉદાહરણુ તરીકે, ચુરીપિડીઝમાં જે સ'જગાધી આલ્કમી- 
મેનને પોતાની માતાને મારી નાખવાની જરૂર પડે છે તે તુચ્છ દેખાય છે. 

જાણું વાર અસુક અહિત પરિહુરવાને આપણે અમુક કામ કરવું, કે 
તે કામ કરવા કરતાં તે અહિત સહન કરવું, એ નિણુય કરવે। કદેણુ થઇ 
પડે છે; પણુ આપણા નિણેયો પાળવાનું એથી પણુ વધારે કઠણુ છેઃ 
કારણુકે સામામ્યતઃ જે અહિત પરિહરવાને આપણે ધૃચ્છતા હોઇએ 
તે ક'છક દુઃખદાયક હેય છે, અને જે કમે કરવાનું આપણા ઉપર દબાણુ 
હેય તે કઇક અષયશકારક હોય છે; અને તેથી આપણે જાત ઉપર 
બળાત્કાર થવા ૬ઇએ કે ન ૬દ૪એ તે પ્રમાણે આપણુને ઠૅપકે। અથવા 
તારીક મળે છે. 

યારે કયા પ્રકારનાં કમા! બલાત્કારથી થયેલાં કહેવાય ? 

હું ધારૂં છું કે આપણા જવાબ એ હોવો જેઇએ કે, પ્રથમ તો, 
જ્યારૈ કારણુ બહારતું હોય, અને કતીનો કમેમાં કશે ભાગ ન હોય, 
યારે તે કશ્ચા વિશેષણુ વગર્‌ “ બલાત્કારજન્ય ” ( અને તેટલા માટે 
અનેચ્૭િક ) કહેવાય છે; પણુ બીજું, જ્યારે તેની પોતાની ખાતર ઇચ્છા 
પૂર્વક ન કરવામાં આવે તેવું કામ આપેલા વિકલ્પની અપેક્ષાએ પસન્દ 
કરવામાં આવે, ત્યારે કારણુ કતામાં સ્થિત હોવાથી, તેવું કામ “ સ્વતઃ ” 
અથવા “વસ્તુતાએ અનેચ્૭િક, ” પણુ “ ત્યારે ” અને “ તે વિકલ્પની 
અપેક્ષાએ એચ્૭િક ૪ કહેવાવું જેધદએ. પણુ એ પાછલા પ્રકારનું કમે 
એચ્િક કર્મના સ્વભાવનું લાગે છે, કારણુકે કર્મોનો વિશેષોના પ્રદેશમાં 
સમાવેશ્ઞ થાય છે; અને અહીં જે વિશ્ચિષ્ વસ્તુ કરવામાં આવે છે તે 
એચ્કિક છે. 

પણુ બે વિકલ્પોમાંથી કેની , પસન્દગી કરવી તે નકી કરવાને 
નિયમો આપવાનું લગભગ અશક્ય છે; કાર્ણુ કે જૂદા નદા દાં 
ધા તફાવતો હોય છે. 


૫૮ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાસ્ર, 


કદાચ કોપ એમ કહે કે જે કમનો હેતુ કઇક આનન્દદાયક 
અથવા ફ'ઇક ઉમદા હોય તે બલાત્કારજન્ય છે, કારણકે આપણી બખહા* 
રતી કોઇક વસ્તુથી આપણે ચાલિત થઇએ છીએ. 

પણુ જે આ આમ હોય, તો આપણાં બધાં કમે બલાત્કારજત્ય 
ચરે, કારણકે આ હેતુઓ દરેક માણુસના દરેક કમેના હોય છે. 

વળી, દબાણુની અસર નીચે અને પોતાની ઇચ્છા વિસુદ્દ કામ કરવું 
દુ:ખદ છે, પણુ જે કમનો હેતુ ક૪ક આનન્દદાયક અથવા ઉમદા હોય 
છે, તેમાં આનન્દ અન્તગેત રહે છે. એટલે બહારની વસ્તુઓનાં આકર્ષ- 
ણુ।ને અધીન થવાની આપણી તત્પરતાને ઠપકો આપવાને બદલે આપણે 
એ વસ્તુઓને ઠૅપકો આપીએ છીએ, તથા ઉમદા કર્મી ઉપર આપણાં 
પોતાનાં તરીકે દાવો કરવા છતાં શરમ ભરેલાં કર્મોની જવાબદારી આપણે 
“ ખહારની આનન્દદાયક વસ્તુએ ” ઉપર ફ્રેકીએ છીએ, તેમાં કરે 
અથે નથી. 

ત્યારે એમ દેખાય છે કે, બલાત્કારજન્ય તે છે, કે જેનું કારણુ ખાલ 
છે, અને જેમાં જે માણુસ ઉપર્‌ ખલાત્કાર થાય છે તેનો કશે ભાગ નથી. 


જે અગ્ઞાન દ્દારા થાય છે તે હમેશાં “ ન-એચ્૭િક” હોય છે, પણુ 
જ્યારે કર્તા પાછળથી પોતાનું કાર્ય જધીને દુઃખી અતે દિલગીર થાય છે, 
ત્યારે તે “ અનેચ્૭િક ” બને છે. કારણુકે જ્યારે માણુસે અજ્ઞાન દારા કશું 
કર્યું હોય, તે પોતાના કાય માટે દિલગીર પણુ ન થાય, ત્યારે એમ તો 
ખેશ્રક ન કહેવાય, કે તેણે તે ઇચ્છા પૂર્વેક કરેલું, કારણુકે પોતે શું કરે છે 
તેની તેને ખબર નહોતી, છતાં એમ પણુ ન કહેવાય,, કે તેણે તે અનિ- 
ચ્છાથી અથવા નાખુશીથી કરેલું, કારણુકે તે દિલગીર થતો નથી. 

ત્યારે, જે માણુસે અત્ઞાન ઠ્વારા કમે કર્યું હોય, તે જે પાછળથી દિલ- 
ગીર યાય તો તેણે તે કર્મ અનિચ્છાથી અથવા નાખુશીથી કયું ગણાય છે; 
જે તે પાછળથી દિલગીર ન થાય તો (ભેદ બતાવવાતે ) આપણે કહી 
શકીએ, કે તેણું તે “ ત-ઇચ્છાથી ' કરેલું; કારણકે દાખલો જૂદ્ે છે, તે 

માટે તેનું ખાસ નામ હોય એ બહેતર છે. 


ઇચ્છા. પહ 

છતાં અજ્ઞાન દ્વારા કમે કરવું એ અન્ઞાનમાં કમે કરવાથી ભિન્ન દેખાય 
છે. ઉદાહરણુ તરીકે, જ્યારે માણુસ મત્ત અથવા ક્રોેધાવિષ્ હોય ત્યારે તે 
અન્તાન ટ્વારા કમે કરતો ગણાતો નથી, પણુ મદ અથવા ફ્રેધાવેશ્ દારા, 
અને છતાં નનણીને નહીં પણુ અન્તાનમાં. 

દરેક દુગેણી માણુસ પણુ સું કરવુ' જઇએ અતે શું ન કરવું જઇએ 
તેથી અસ્તાન છે, અને આ પ્રકારતી ભૂલ માણુસને સામાન્યતઃ અન્યાયી 
અને નઠારા બનાવે છે. પણુ “અનેચ્૭િક” હાખ્દ યોગ્ય રીતે એવા દાખ- 
લાઓમાં વપરાતો નથી, કે જ્યાં માણુસ ધાટિત શું એ ન જાણુતોા હોય. 
જે અન્તાન કમૈને અનેચ્૭િક બનાવે છે, તે આ પસન્દગીને નિર્ણીત કરનાર 
સિદ્ધાન્તોનુ' અજ્ઞાન નથી, અથોત્‌ સામાન્યનું અન્તાન નથી (કારણકે એ માટે 
તો આપણે માણુસને ઠપકો આપીએ છીએ), પણુ વિશેષોનું અજ્ઞાન છે, 
એટલે કે કમની જેને અસર યાય છે તે માણુસો અતે વસ્તુઓતુ' 
* અજ્ઞાન. આ દ્યા અને ક્ષમાતાં કારણો છે; કારણુકે જે માણુસ આ વિશે- 
ષોમાંના કોઇથી અજ્ઞાત હેય છે, તે અનિચ્છાથી કમે કરે છે. 

ત્યારે આ વિશેષો કયા કયા અને કેટલા છે તે સપણ કરવાથી ઉચિત 
થશે. તેઓ નીચે પ્રમાણે છેઃ-(૧) કતા; (ર) કમે; અને (૩) કમેની જેને 
અસર થતી હેય તે પદાથે અથવા માણુસ; કોઇ વાર જેના વડે (ઉ. ત. 
જે સાધન વડે) તે કરાય છે તે, અને જેની ખાતર તે કરાય છે તે (ઉ. 
ત. રક્ષણુ માટે), અને જે રીતે તે કરાય છે જે (ઉ. ત. નરમાશથી કે 
આવેગથી ). 

હવે કેઈ પણુ માણુસ ( દિવાનો હોય તે સિવાય ) આ બધા વિશે- 
ષોથી અન્તાત હોઇ શ્રકે નહીં; ઉદાહરણુ તરીકે, તે કતાથી અગ્ઞાત હોઇ 
શકે નહીં, કારણુકરે તે પોતાને ન જણે એ કેમ ખને ? 

પણુ માણુસ પોતે શું કરે છે તેથી અસ્તાત હોઇ શ્રકે; ઉ. ત. અમુક 
માણુસે ક'ક કહ્યું હોય”તે કોઇ વર એવી દલીલ કરે છે કે, શખ્દો 
તેનાથી અજણુતાં ખોલાઇ જવાયા, અથવર એમ કેવિષય નિંષેહ હોવાની 
તેતે ખખર નહેતી ( જેમ ઇંસ્કિલસે રહસ્યોના પ્રસંગમાં દલીલ*કરેલી ); 


૬૦ એરિસ્ટોટલતું નિકોમેઉીઅન નીતિશ્ાઅ. 


અથવા કોઈ માણુસ એમ દલીલ કરે કે ન્યારે તેણે હા છોડયું, ત્યારે 
તેની ક્રિયા માત્ર ખતાવવાને તેનો ઇરાદો હતો, જેમ પ્રસિદ્ધ ક્ષેપક ય'ત્રના 
દાખલામાં કદીએ કહેલું તેમ. વળી, કોઇ પોતાના પુત્રને ભૂલથી દુશ્મન 
સમજે, જેમ સેરોપ* સમજે છે તેમ, અથવા કોઇ તીદ્દણુ ભાલાને બટ- 
નવાળોા ધારે, અમવા વજનદાર પત્થરને હળવે માતી લે. વળી, કેઈ 
માણુસ બીજને બચાવવાના ઇરાદાથી આપેલી દવા વડે તેનું મૃત્યુ નિપજવે, 
અથવા કોઇ ખીનને માત્ર સ્પશ્ઞે કરવા જતાં તેતે જેરથી મારી ખેસે 
(જેમ મલ્લો ખુલ્લા હાથથી મુક્કાબાજી રમતાં કેં વાર કરી ખેસે 
છે તેમ ). 

ત્યારે અજ્ઞાન આ બધી બાખતો સમ્બન્ધી શકય હોવાથી, જે એમાંની 
કથી પણુ અજ્ઞાત હોય તેણે અનિચ્છાથી કમે કર્યું કહેવાય, અને ખાસ 
કરીને જ્યારે તે સર્વથી વધારે મહત્ત્વના વિશેષાોથી અન્તાત હોય ત્યારે; 
અને એ વિશેષાો જેમને અસર થાય છે તે મતુષ્યો અતે પરિણામ 
દેખાય છે. 

છતાં આ ઉપરાંત, એ પ્રમાણે અસ્ઞાનમાં કરેલું કર્મ ( માત્ર ન- 
એચ્ષ૭િક નહીં પણુ) અનેસ્૭િક કહેવાવા માટે તો કતા પોતે જે કયું તે 
માટે દુઃખી અને દિલગીર થવે। જેઇએ. 

પણુ હવે, કર્મ ન્યારે બલાત્કાર અથવા અજ્ઞાન દ્દારા કરવામાં આવે 
ત્યારે અનેચિઠિક છે, એમ' “ણયા પછી આપણે અતુમાની શકીએ, કે 
એચ્છ૭િક કમે તે છે, કે જે કતો તેની બધી વિશજ્ઞિણ સ્થિતિના જ્ઞાન 
પૂવેક કરે છે, 

કારણુકે હું બેધડક માતી 'શકુ' છું, કે ક્રોધ અથવા કામના ઠ્વારા 
કરેલાં કર્મી અનેચ્૭િક છે, ઝ્રેમ કહેવું ખોટું છે. 

પ્રથમ, જો આમ હોય, તો બીજ' કેઇ પ્રાણીએ કે બાલકો પણુ 
એચ્છિક કમે કરે છે, એમ આપણાથી કહી શકાશે નહીં. 

&ચુરીપિડીઝના એક -ખોવાથેલ? નાટકમાં સેરોપ પોતાના પુત્રનું ખૃત થયેલું 
માને 9, એને એ પુત્રનેજ ખૂની ધારીનેતેને મારી નાખવા તૈયાર યાય છે, 


૪ચ્છા. દ્વ 


વળી, શં એ વચનનો શ્રેવો ભયે છે, કે કાશતા અથવા કેધ દારા 
કરેલાં કોઈ પણુ કમે એસ્છિક નથી, કે ઉમદા કર્મા એચ્ષિક કે, શ્ષતે 
હુલકાં અનેચ્ઠિક છે ? ને પાઠલેો અર્થે લઇએ, તો એ ખરેખર 
હાસ્યાસ્પદ છે, કારણકે બન્નેતું કારષ્ુ એકજ છે. આગલે અર્થ લઇએ, 
તો મને લાગે છે કે, એક વસ્તુ આપણે ૪ચ્છવી જેઇએ એમ કહેવું, 
અને સાથે એમ પણુ કહેવું કે તે માટેની પ્રશૃત્તિ મતેચ્૭િક છે, એમાં 
કશે! અથે નથી; પશ્ય, વસ્તુતાએ, એવી વસ્તુઓ છે કે જેથી આપણે . 
ગુસ્સે થવું જનેઇએ, અને એવી પણુ છે કે જે આપણે ઇચ્ઠવી જોઇશ, 
ઉ. ત. આરેગ્ય અને વિદ્યા. 

વળી, એમ દેખાય છે કે જે નાખુશીયી કરાય છે તે કફણદાયફ છે, 
અને જે ઇચ્છા પૂવેક કરાય છે તે આનન્દદાયક છે. 

વળી, અનેચ્૭િકતાના સમ્બન્ધમાં ઇરાદાથી કરેલાં ખોટાં કમા અને 
કોધથી કરેલાં ખોટાં ડમાની વચ્ચે શે ભેદ છે ? બન્ને સરખી રીતે યાજ્ય 
છે, પણુ વિવેકરહ્રિત આવેશે અથવા લાગણીએ પણુ વિવેકની માકક જ 
માણુસનાં પોતાનાં દેખાય છે, એટલે ક્રોધ અથવા કામનાના આવેગથી 
કરેલાં કમો પણુ માણુસનાં પોતાનાં કમો છે. તેટલા માટે આવાં કમીને 
અનેચ્૭િક ગણુવાં, એ તો છેક અથેરહિત છે. 

૨૬ આશય એક ઇચ્છાનો પ્રેકાર છે, અને તુલના પછીની 

પસન્દગીને બોધે છે 

હુવે આપણે એચ્છિક અને અનેચ્છિક કમતો ભેદ કરી રલ્॥ા, એટલે 
પસન્દગી અથવા સ્રાશયના વિવેચનનું કાર્ય રહે છે. કારણુકે તેના સદ્યુણુની 
સાથે પરમ નિકટ સમ્બન્ધ દેખાય છે, અને કમે કરતાં પણુ તે લક્ષણુની 
વધારે સિદ્ધ કસોટી છે એમ લાગે છે. , 

એમ લાગે છે કે પસન્દગી ઇચ્છા છે, પણુ ૪ચ્છા વધારે વિસ્તૃત 
હોવાથી બન્ને શખ્દ એક અથચેના નથી. કારણુકે બાળકો અને બીન પ્રા- 
ણીને ઇચછા હોય છે, પણુ પસન્દગી અથવા આશ્ઞય નહીં; અને તત્ક્ષણુ 
. કરેલાં કમે એચ્છિક કહેવાય છે, પણુ નિશ્ચિત આશ્નયથી કરેલાં *નહીં. 


દર એરિસ્ટોટલનું નિકામેઝીઅન નીતિશ્ઞાઅ.. 


જેએ એમ કહે છે કે પસન્દગી કામના છે, કે ક્રોધ છે, કે અભિ* 
લાષા છે, કે કોઇ શનતને અભિપ્રાય છે, તેઓ તેનું ખરૂં વણુન આપતા 
જણાતા નથી. 

પ્રથમ તો, પસન્દગી વિવેકરહિત પ્રાણીઓમાં હોતી નથી, પણુ કામના 
તથા ક્રોધ હેય છે. 

વળી, અનિત્રહી માણુસ કામનાથી કમે કરૅ છે, પણુ પસન્દગી અથવા 
આશયથી નહીં, અતે નિમ્રહી માણુસ આશ્ઞયથી કામ કરે છે, પણુ કા- 
"સનાથી નહીં. 

વળી ફામના આશયથી વિરહ હોઇ શ્ક્રે, પણુ એક કામના ખીજ 
કામનાથી વિરુદ્દ હોઇ શ્રક્રે નહીં. 

વળી, કામનાનો ( અથવા અભાવનો ) વિષય આનન્દદાયક અથવા 
કજ્દાયક છે, પણુ આશ્યને। વિષય (સ્વતઃ) કજ્દાયક નથી તેમ આનન્દદાયક 
પણુ નથી. 

તેમ આશ્ઞય ક્રેધ પણુ ન હોઇ શકે; કારણકે ક્રોધમાં કરેલાં કમી 
એણષામાં ઓછાં આશ્ઞય પૂવેક અથવા ખાસ પસન્દગીથી કરેલાં દેખાય છે. 

તેમ આશય ઇચ્છા પણુ નથી, જેકે તેને બહુ સમાન લાગે છે તોપણુ; 
ફાર્ણુકે અશકય માટે આપણે! આશ્ઞય કે તુલના પૂર્વક પસન્દગી હોઇ શકે 
નહીં, અને જે માણુસ પોતાના એવા આશ્ઞય સમ્બન્ધી ખોલે તે મૂખ 
ગણાય; પણુ અશ્ચક્ય મ(ટે આપણે ઇચ્છી તો શકીએ, ઉ. ત. મૃત્યુમાંથી 
ખચવાને, 

વળી, જેકે આપણુ પોતાના કતૃત્વથી કદાપિ જ બને એવું આપણે 
ઇચ્છી શકીએ ( ઉ. ત. અમુક મલ્લ કે નટની કત્તઠુ ), છતાં એવી વસ્તુઓ 
માટે આપણે કદાપિ આશ્ઞય કે તુલના પૂર્વક પસન્દગી કરતા નથી, પણુ 
માત્ર એવી માટે કે જે આપણા પોતાથી બની શકે એમ આપણે 
ધારતા હોઇએ. સ ૦ 

વળી, ઉદેશને આપણે ઇ*છતા અને સાધનોને પસન્દ કરતા કહેવાઇએ 
છીએ; ઉ. લં. નીરોગી થવાને આપણે ઇચ્છીએ છીએ, પણુ જે આપણુને 


ઇચ્છા. દડ 


નીરોગી કરે તે આપણે પસન્દ કરીએ છીએ : આપણે સુખી થવા ધ્રચ્છીએ 
છીએ, અને એ ઇચ્છા કબૂલ કરીએ છીગે, પણુ આપણો સુખી થવાને 
આશય છે, કે એ આપણે તુલના પૂર્વક પસન્દ કરીએ છીએ, એમ ખોલવું 
ખરખર નથી; કારણુકે સામાન્ય રીતે આપણે કહી શકીએ કે આશય અથવા 
પસન્દગીને જે આપણા હાથમાં હેય તેની સાથે નિસબત છે. 

તેમ આશ્ઞય અભિપ્રાય હોઇ શ્રકે નહીં; ફારણુકે, પ્રથમ, અભિષ્રાયમાં 
ગમે તે આવી શ્રકે-જે અચલ અને અશકય હોય તે પણુ આવે, અને 
આપણા હાથમાં હોય તે; અને, બીજાં, આપણે અભિપ્રાયના સાચે। અથવા 
ખોટો એમ ભેદ કરીએ છીએ, આશ્ઞય અથવા પસન્દગીની માફક સારે 
અથવા ખરાબ એમ નહીં: 

ત્યારે આપણે એમ કહી શ્રીએ 'ે આશ્ઞય અને સામાન્ય અભિપ્રાય 
એ બન્ને એક નથી; અતે ખરેખર એમ કઇ કહેતા પણુ નથી. 

પણુ, ઉપરાંત, આશય અમુક પ્રકારનો અભિપ્રાય સુદ્ધાં નથી. કારણુ 
કે હિત અથવા અહિતની આપણી પસન્દગીથી આપણે નીતિમાં સારા 
અથવા નઠારા થઇએ છીએ, પણુ અમુક અભિપ્રાયોને લીધે થતા નથી. 

વળી, અમુક હિત કે અહિત વસ્તુ લેવાનું કે પરિહરવાનું આપણે 
પસન્દ કરીએ છીએ; અને એ વસ્તુનો સ્વભાવ શે છે, અથવા એ શ્વા 
માટે અગર કઇ રીતે સારી છે, તે સમ્બન્ધી અભિપ્રાય બાંધીએ છીએ; 
પણુ એ લેવી કે પરિહુર્વી એ કાર્ય અભિપ્રાયનું” નથી. 

વળી, આશ્ઞયને આપણે તેની યોગ્યતા માટે વખાણીએ છીએ, 
અભિપ્રાયને તેના સત્ય માટે. 


વળી, ન્યારે આપણે સારી રીતે નજણુતા હોઇએ કે અમુક વસ્તુ 
સારી છે, ત્યારે આપણે તે પસન્દ કરીએ છીએ; છતાં જે વસ્તુ સમ્બન્ધી 
આપણે કશું નણુતા ન હોઇએ તે માટે પણુ આપણા અમુક અભિ- 
પ્રાય હોઇ શકે. રે 

વળી, એમ દેખાય છે કે જએ પર્ચન્દગીમાં* સોથી સારા હેય છે 
'તેએા અભિપ્રાય બાંધવામાં હમેશાં ત્રેઇ હોતા નથી, પણુ કેટલાક જેમતી * 


૪ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ચાસ્ર. 


વિચારશક્તિ ઉત્તમ હેય છે તેઓ ભ્રણ્તાને લીધે જે કરવું જોઇએ તે 


પસન્દ કેરી શકતા નથી. 
એમ ફહી શકાય કે પસનન્‍્દગી અથવા આશયની પહેલાં અથવા 


સાથે અસુક અભિપ્રાય અથવા નિણ્‌ય હોવે જેઇએ; પણુ આથી કશે 
ભેદ થતો નથીઃ આપણે પ્રશ્ન એ નથી, પણુ બન્ને એક છે કે નહીં એ છે. 
ત્યારે, જો પસનન્‍્દગી અથવા આશ્ઞય આમાંથી એકેય નથી, 


ત્યારે એ છે શું? ૦ 
ઉપર કહ્યું તેમ એવું દેખાય છે કૈ જે પસન્દ થાય છે તે ઇચ્છાય 


છે, પણુ જે ઇચ્છાય છે તે હમેશાં પસન્દ થતું નથી. 
હું ધારૂં છું કે જોઇતું વ્યાવર્તક લક્ષણુ “ પ્રયમ તુલના કર્યા પછી ” 
એ છે. કારણુક્રે પસન્‍્દગી અથવા આશયમાં તુલના અને વિચારણા અન્તગૈત 
રહે છે. શખ્દથીજ એમ સૃચિત થાય છે કે અમુક વસ્તુને ખીજ વસ્તુઓની 
અપેક્ષાએ પસન્દ કરવામાં આવે છે, 
37 આપણે જે પોતે કરી શકીએ તેની તુલના કરીએ છીએ- ' 
ઉદ્દશોની નહીં, પણુ સાધનોની? 
હવે આપણે તુલના ઉપર આવીએ. શું આપણે દરેક વસ્તુની તુલના 
કરીએ છીએ? શું ગમે તે વસ્તુ તુલનાનો વિષય થઇ શકે છે, કે જેના 
સમ્બન્ધી તુલના અશ્ચડય હોય એવી પણુ કોઇ વસ્તુઓ છે ? 
“ તુલનાને! વિષય ” એટલે જેની કોઇ ખેવકૂફ કે દીવાનો આદમી 
તુલના કરે તે નહીં, પણુ જેની બુદ્ધિમાન માણુસ તુલના કરે તે. 
હવે, સનાતન અથવા અચલ વસ્તુઓ સમ્બન્ધી કોઇ માણુસ તુલના 
કરતો નથી, ઉ. ત. તારામડલ સમ્બન્ધી. ક 
વળી, જે વસ્તુઓમાં ફેરેફાર થયા કરતો હોય, પણુ હમેશાં એકજ 
રીતે યતો હોય ( પછી તે ફરેરફારતું કારણુ નિયતિ, અથવા કુદરત, અયવા 
ગમે તે હોય ), તેવી વસ્તુઓ સમ્બન્ધી પણુ કેઈ માણુસ તુલના કરતો 
નથી, ઉ. ત. સ'કાન્તિઓ અને સૂયીદય; તેમન્અનારૃષ્ટિ અતે અતિશષિ 
જેવી છેક અનિયમિત વસ્તુએમ માટે નહીં; તથા ખજનેો મળી જવા જેવી 
ભ્રાગ્યની વર્તો માટે પણુ નહીં. 


ઇચ્છા, દપ 


વળી, માતુષ બાબતો પણુ હમેશાં તુલનાનો વિષય હોતી નથી, ઉ. 
ત. શસિથિયાને માટે કઈ રાન્યવ્યવસ્થા શ્રેષ્ટ નીવડે, એ પ્રશ્નની કેદ પણુ 
સ્પાટેન તુલના કરશે નહીં. 

આ વસ્તુએ સમ્બન્ધી આપણે તુલના કરતા નયી, તેતું કારણુ એ 
છે % તેમાં કોઇ એવી નથી, કે જે આપણે જતે કરી શ્રકીએ. 

પણુ જે વર્તુએ સમ્બન્ધી આપણે તુલ્ના કરીએ છીએ તે આપણા 
પોતાના અ'મુશ્નમાં રહેલી વતેનની ખાબતો છે, અને જે બાજી રહી છે તે 
માત્ર આ વસ્તુઓ છે; કારણકે કુદરત અને નિયતિ અને ભ્રાગ્ય ઉપરાંત, 
ફેરફરારતું જે એક કારણુ બાકી રહે છે તે વિવેકશ્રક્તિ અને સામાન્યતઃ 
માનવ કર્તૃત્વ છે. જેકે આપણે ઉમેરવું જઇએ કે જૂદા જૂદા માણુસો 
પોતે જે કરી શકે તે સમ્બન્ધી જ તુલના કરે છે. 


એક વધારે પરિચ્છેદ એ છે કે, ન્યાં ચોકસ અને પૂરેપૂરૂં સાન હોય, 
ત્યાં તુલના માટે અવકાશ રહેતો નથી; ઉ. ત. લખવામાં: કારણુકે અક્ષ- 
શેને કયું રૂપ આપવું તેમાં શ'કા હોતી નથી. 

ત્યારે, આપણે એવી વરતુએ સમ્બન્ધી તુલના કરીએ છીએ, કે જે 
આપણા પોતાના કતૃત્વથી બને છે, પણુ હમેશાં સરખી રીતે નહીં; ઉ. ત. 
દવા સમ્બન્ધી અને નાણાં મેળવવા સમ્બન્ધી, અને વ્યાયામના કરવાં 
નોકાચાલન શમ્બન્ધી વધારે, કારણુક્રે તેના નિયમો હુછી એટલી પૂણુતાએ 
પહોંચ્યા નથી, અને એ પ્રમાણે; પષ્યુ વિદ્યાતી બાબતો કરતાં હુનરતી બાબતો 
માટે વધારે, કારણુકે તેમને માટે વધારે શકા હોય છે. ' 

ત્યારે, તુલનાની બાબતો એએ એવી ખાબતો છે, કે જેમાં સામાન્યતઃ 
લાયુ પડતા નિમમો છે, પણુ જેમાં પરિષ્ામ પહેલાંથી: ચોકસ કહી શકાય 
નદીં, એટલે કે જેમાં કંઇક અનિશ્રયનો અ'જ હોય છે. મહત્ત્વની બાબતોમાં 
આપણે પોતાતી નિણુયની ક્ઞક્તિઓઆ ઉપર્‌ વિશ્વાસ ન રાખતાં સલાહ- 
કારોને બોલાવીએ છીએ.” 3.” 

ઉદ્દેશે। સમ્બન્ધી નહીં પણુ સાધનો 'સમ્બન્ધી આપણે તુભના કરીએ 
'છએે. વૈ્લ આરામ કરવો કે નહીં એ માટે તુલના કરતો નથી, કે વક્તા 


દૃ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકફીઅન નીતિશ્ઞાસ્ર. 


શ્રોતાઓને સમનનવવા કે નહીં એ માટે, કે રાજપુરુષ કાયદાની સારી શેંખલા 
ખાંધી આપવી કે નહીં એ માટે, અથવા કોઇ પણુ ધ'ધાનો માણુસ પોતાના 
ઉદેશ માટે; પણુ પછ ઉદ્દેશ પ્યાનમાં રાખીને આપણે વિચારીએ છીએ કે 
એં શી રીતે અને ઢયાં સાધનોથી સાધી શકાય; અને જે એમ દેખાય કે 
તે જૂદાં નૂદ્દાં સાધનોથી સાપ્ય છે, તો એ સાધનોમાં સાથી સહેલું અને 
બ્રેણ સાધન કયું, તે આપણું વિચારીએ છીએ; પણુ જો તે એકજ સાધનથી 
સાપ્ય હેય, તો તે એ સાધનથી કેમ સાધિત ચાય, અને એ સાધન પોતે 
“મ મેળવવું, વગેરે આપણે વિચારીએ છીએ, અને એમ કરતાં કરતાં 
કારણની રુંખલાની પહેલી કડી સુધી આપણે પહોંચીએ છીએ, કે જે 
શૈધના ક્રમમાં છેલ્લી હોય છે. 


કારણુકે તુલનામાં ઉપર વણુન કર્યું તે રીતે આપણે તપાસ અને 
પૃથક્કૃતિ કરીએ છીએ, જેમ ભૂમિતિમાં અમુક આફતિ ર્ચતાં શીખવા માટે 
તેની પૃયક્‌ કૃતિ કરીએ છીએ તેમ (અને જેકે તપાસ હમેશાં તુલના નથી, ઉ. 
ત. ગાણિતિક તૃપાસ તુલના નથી-૭તાં તુલના હમેશાં તપ્રાસ હોય છે); અને 
પૃથછૂ કૃતિમાં જે વાત છેલ્લી આવે છે તે રચનાના ક્રમમાં પહેલી આવે છે. 

ન ચાલતાં ચાલતાં આપણને કંઈ અશ્નકુય દેખાય, તો આપણે યે।જના 
છોડી દઇએ છીએ; ઉ. ત. જો તેમાં નાણાંની જરૂર પડે, અને નાણાં 
મળે તેમ ન હોય; પણુ જે તે શક્ય દેખાય, તો આપણે કામ કરવા લાગીએ 
છીગે, શ્રક્ય એટલે ક'ઇક આપણાથી થઈ શકે એવું, અને જે આપણા 
મિત્રોથી થઈ શકે તે એક રીતે આપણાથી થઈ શ્રકે; કારણુકે આપણે 
આપણા મિત્નોને કામ કરવા પ્રભ્ત્ત કરી શકીએ છીએ. 

કોઇ વાર આપણુને ઓજરેા ખોળવાં પડે છે, કોઈ વાર તેમનો 
ઉપયોગ કેમ કરવે। તે; અને એ પ્રમાણે ખીજ ખાબતોમાંઃ કોઇ વાર પણ 
અસર કેની મદદથી થઇ શ્ઞકશે એ શોધવાનું હેય છે, અને કે વાર 
કવી રીતે અને કેના દ્વારા એ મદરને પ્રશ્નત્ત કરી શકાય તે. 

ત્યારે, એમ દેપ્ષાય છે કે માણુસ, આપણે કહ્યું છે તેમ, પોતાનાં કમીને 
ફતા છે; પણુ તે પોતે જે કરી, શકે તે સમ્બન્ધી તુલના કરે છે, અને જે 


ઇચ્છા. દણ 


તે કરે છે તે ખીજ કોઇ વસ્તુતી ખાતર કરાય છે. કારણુક્રે તે ઉદ્દેશ 
સમ્બન્ધી તુલના કરી શકે નહીં, પણુ માત્ર ઉદેશ માટેનાં સાધનો સમ્બન્ધી; 
તેમ અમુક હકીકતો સમ્બન્ધી તે તુલના કરી શકે નહીં, ઉ. ત. આ 
શટલે છે કે કેમ, અથવા એ ખરાખબર ચોડવાયો છે કે કેમઃ આ ખાખતો 


તત્ક્ષણુ પ્રત્યક્ષની છે, અને જે તે હમેશાં તુલનાજ ક્યો કરે, તો તે કદાપિ 
સિદ્ધાન્ત કરી શકૅજ નહીં. 


પણુ તુલનાનો વિષય અને પસન્દગી અથવા આશયનો વિષય તો 
એકજ છે, ફેર માત્ર એટલો કે ચૂ'ટણીનો વિષય નિશ્રિત અને ચોકસ થયેલો 
હોય છે; જ્યારે આપણે એમ કહીએ છીએ, કે “ આ પસન્દ થયેલ છે, ” 
ત્યારે આપણા અથે એ હોય છે, કે તુલના પછી તે પસન્દ કરવામાં આવેલ 
છે. કારણુક્રે જ્યારે આપણે કારણેની શંખલા આપણુ પોતાના સુધી અને 
આપણા આન્તાપક ભ્રાગ સુધી લઇ જઇએ છીએ, ત્યારે આપણું આપણી 
તપાસમાં હમેશાં અટકીએ છીએ; કારણુકે એ ભાગ પસન્દ કરે છે. 

હમર જે પ્રાચીન રાન્યવ્યવસ્થાઓનું વણુન આપે છે, તેથી આ 
સપણ કરી શ્ઞકારે; જ પા પોતે જે પસન્દગી કીધી હોય તે રાનઓ 
લોકોની પાસે ઝાહેર કરે છે 

હવે, જ્યારે અસુક ર આપણા હાથમાં હેય, અને તે તુલના પછી 
૪ચ્ષવામાં આવે, ત્યારે તે પસન્દ થતી કહેવાય છે, તે! પસન્દગી અથવા 
આશ્ચયની એવી વ્યાખ્યા આપી શ્ઞકાય, કે અષ્ઠુક વસ્તુ આપણા હાયમાં 
હોય તેની તુલના પૂર્વક ઇચ્છા; કારણુકે પ્રથમ આપણે તુલના કરીએ છીએ, 
અતે પછી તે માટરે નિણુય કરીને, આપણે તુલના પ્રમાણે ઇચ્છીએ છીએ. 

યારે, આ પસન્દગી અથવા આશયનું, અને તેને જેની સાથે નિસ" 
ખત છે તેનું, અથોત્‌ _ઉદ્દેશાનાં સાધનેતતું બાલ રેખામાં વણુન સમજવું. 

૪ આપણે ઉદ્દેશને ઇચ્છીએ છીએ, વાસ્તવિક અથવા 

, ટેખીતા હિતને. 
ઇચ્છા, આપણે કહ્યું છે તેમ,” ઉદ્દેજ્ઞા માટે હોય છે; પણુ ન્યારે 


 જૈટલાક એમ માને છે કે ઇચ્છાનો વિષય હિત છે; ભારે ખીનુએ એમ 
માને છે કે તે જે હિત દેખાય છે તે છે, 


દૈ૮ એરિસ્ટોટલનું નિકાોમેકીઅન નીતિશ્ઞાઅ. 


જેએ એમ માને છે કે ઇચ્છાનો વિષય હિત છે, તેમને એમ ક- 
ખૂલ કરવું પડે છે કે, જેએ ખોટી પસન્દગી કરે છે તેઓ જે ઇચ્છે છે 
તે ઇચ્છાનો વિષય નથી ( કારણુક્રે જે એમ હોય, તો તે હિંત થાય; પણુ 
એમ ખને કે તે ખરાબ હોય); ખીજી તરફ, જેએ એમ માને છે 9 જે 
હિત દેખાય છે તે પ્રચ્છાનો વિષય છે, તેમતે એમ કબલ ડરવું પડે છે 
કે, એવી કે!ઇ પણુ વસ્તુ નુથી કે જે સ્વાભાવિક રીતે ઇચ્છાનો વિષય 
છોય, પણુ દરેક માણુસ પોતાને જે હિત લાગે છે તે પંચ્છે છે, અને 
ભૂદા જૂદા લોકોને જૂદી જૂદી અને વિરુદ્દ વસ્તુઓ પણુ હિત દેખાય છે. 

હુવે, આમાંના એક પણુ વિકલ્પથી આપણુને પૂરતો સન્‍તોષ થતો 
નથી, તેટલા માટે કદાચ એમ કહેવું બહેતર છે કે, હિત ઇચ્છાનો સાચો 
વિષય છે (કશ્ઞા વિશેષણુ વગર), પણુ જે હિત દેખાય છે તે દરેક માણુ- 
સને પ્રચ્છાનો વિષય છે. એટલે, સારો માણુસ ૪ચ્છાના સાચા વિષયને 
ઇચ્છે છે; પણુ જે નડોરો માણુસ ઇચ્છે છે તે ગમે તે વસ્તુ હોઈ શકે; 
જેમ શરીરના સમ્બન્ધમાં, જેએ જેએઓ સારી સ્થિતિમાં હેય છે તેમને 
જે વસ્તુઓ ખરેખરી પથ્ય હોય તે પથ્ય લાગે છે, અને જેઓ રોગગ્રસ્ત 
હોય છે તેમને ખીજી વસ્તુઓ પથ્ય લાગે છે તેમ (અને કડવી, મીઠી, 
ગરમ, ભારે, વગેરે વસ્તુઓનું પણુ એમ જ સમજવું ): કારણકે સારે 
માણુસ દરૈક બાબતમાં સાચો નિણેય કરે છે, અને દરેક બાબતમાં જે 
સાચુ' હોય છે તે તેને સાચુ દેખાય છે. 

કારણુકે, આપણી કેળવાયેલી ઢાક્તિઓમાંની દરેકતે અનુરૂપ ઉમદા 
અને આનન્દદાયકનું અમુક ખાસ રૂપ હોય છે, અને દરેક ખાખતમાં 
આ ખાસ રૂપાને ઓળખવાની જે પ્રકારતી શક્તિ સારા માણુસમાં હોય 
છે, તેવું કદાચ બીજાં ડઇ પણુ તેનામાં વિશ્ચિણ હેતું નથી, કારબુકે તે 
પોતે જણે કે એ રૂપોનું ધોરેણુ અને માપ છે. 

લોકોને જે વિમાર્ગે દોરે છે, તે ધણાખરા દાખલામાં આનન્દ લાગે 


છે; તે ન્યારે સારી વસ્તુ ન હોય “યારે પણુ સારી દેખાય છે. એટલે 
તેએ આનન્દદાયકને હિત તરીફે પસન્દ ફરે છે, અને કછૃતે અહિત 'ત- 
રીકે પરિહરે છે, 


અચ્છા. ર ૬૯ 


પશ્દ્ગુણ અને દુગુય્‌ સરખા એજ્છિક છે; આપણાં કર્મ આપણા 
પોતાનાં છે; કારણકે આપણને તે માટે સઝા થાય છેઃ જે આ 
આપણુ લક્ષણ હેસય, તો આપણે તે વાર'વાર કર્મ કરીને અનાવ્યુ' 
છે : શારીરિક દઝુણે પ્રણુ આ રીતે થયા હેય ત્યારે રોષપાત્ર છે? 
આપણે એવી દલીલ ન કરી શકીએ; કે આપણી હિતની 
ભાવના આપણા સ્વભાવ ઉપર આધાર્‌ રાખે છે, કારણકે (૧) 
દુ્યુણુ ત્યારે પણ સદ્ગ્ુણના જેટલોજ એશ્છિક રહેરી, (૨) આપણે 
જેવા છીએ તેવા બનાવવામાં આપણે મદદ કરીએ છીએ? 

આપણે નેયું કે, જેકે આપણે ઉદ્દેશને ઇચ્છીએ છીએ, તોપણુ 
તેનાં સાધનોની તુલના અને પસન્દગી કરીએ છીએ. 

ત્યારે, જે ક્મોને સાધનોની સાથે નિસખત છે, તે પસન્દગીથી નિર્ણીત 
અને તેટલા માટે એચ્ઠિક થશે. 
" પણુ જે કમમાં સદ્ગુણો પ્રગટ થાય છે તે સાધનોની સાથે નિસબત 
રાખનારાં છે. 

તેટલા માટે સદૂગુણુ આપણા પોતાના ઉપર આધાર્‌ રાખે છે: અને 
દુ્ગુણુ પણુ. કારણુકે જ્યાં કરવાનું આપણુ હાથમાં હેય છે, ત્યાં ન કરવાનું 
' પણુ આપણુ હાથમાં હોય છે. ન્યાં આપણે ના કરી શકીએ, ત્યાં આપણે 
હા કહી શકીએ. જે ત્યારે અમુક કાર્ય કરવાનું, જે ઉમદા છે, તે આપણા 
હાથમાં છે, તો તે ન કરવાનું, જે હલઝુ' છે, તે પણુ આપણા હાથમાં છે; 
અને જો અમુક ન કરવાનું, જે ઉમદા છે, તે આપણા હાથમાં છે, તો 
તે કરવાનું, જે હુલઝુ છે, તે પણુ આપણા હાયમાં છે. પણુ જો ઉમદા 
અથવા નીચ કમી કરવાનું તેમજ ન કરવાનું આપણા હાથમાં હોય, અને, 
નજ આપણુને જણાયું છે તેમ, એજ સારા અથવા નઠારા હોવું હેય, તો એ 
ફલિત યાય છે કે લાયક અથવા નાલાયક માણુસ થવું એ આપણા 
હાથમાં છે. ક ૦ 

અને તેટલા માટે-- ું ી 

“જાઇ દુષ્ટ થવા ઇચ્છતા નથી, ધન્ય થવા કે ઇશ્કારડ્રિત નથી, ” 


૭૦ એરિસ્ટોટલનું નિકેોમેકીઅન નીવિશ્ચાઅ્. 


એ વચન થીોડુ ખોટું અને થોડુ' ખરૂં દેખાય છે; ખરેખર કોઇ માણુસ 
પોતાની ઇચ્છા વિરુદ્દ ધન્ય યતો નથી; પણુ દુગેણુ એચ્છિક છે. 
જો આ આપણે ન સ્વીકારીએ, તો હમણાં કહેવામાં આવ્યાં તે 
કથનો માટે વાંધો લેવો જેઇશે, અતે એવો પક્ષ લેવો જેઇશે કે માણુસ 
પોતાનાં ખાળકોનાો છે તેમ પોતાનાં કમાનો ઉત્પાદક અને જનક નથી. 
પણુ જે એ કથનો આપણુને યોગ્ય લાગતાં હોય, અને જેનો આપણા 
ઉપર આધાર છે તેવાં મૂલો સિવાય બીજેથી આપણાં કમીને પ્રભવતાં 
આપણે ન શી શકીએ, તો જેનું મૂલ આપણી અન્દર છે તેનો પોતાનો 
આધાર આપણા ઉપર હોવે જેઇએ, અને તે એચ્છિક હોવું જઇએ. 
વળી, આનું ખાનગી જીવનમાં આપણુ દરેકથી, અને કાયદા બાંધ- 
નારાએથી પણુ, સમથેન થતું દેખાય છે; કારખુકે જેએ ખોટુ કરે છે 
તેમને તેએ નિયમમાં રાખે છે અને સઝા કરે છે ( ન્યાં કમે બળાત્કારથી, 
અથવા જે માટે કતો જવાબદાર ન હોય તેવા અન્તાન દ્વારા કરાયું હોય, 
તે સિવાય ), તથા જે ઉમદા કર્મી કરે છે તેમને માન આપે છે, જેમાં 
તેમનો સપણ ઇરાદો એવે લાગે છે, કે એક વગેનો ઉત્સાહ વધારવો અને 
ખીજાનાો ભ ગ કરવો. પણુ જેનો આપણા પોતાના ઉપર આધાર નથી, 
અને જે એચ્ઠિક નથી, તે કરવાને કોઈ આપણુને ઉત્તેજન આપતું નથી : 
તાપ અથવા કછુ અથવા ભૂખ વગેરે ન લગાડવાની સમજૂતી વ્યથે છે, 
કારણકે એ તો આપણુને*્લાગ્યા વગર રહેજ નહીં. 
“ જે અનાન માટે કતો જવાબદાર નથી, ” એમ ડું કહું છું, કારણુ 
"ૃ ને અજ્ઞાન માટે કતો જવાબદાર હોય છે, તો તે અજ્ઞાનને જ કાયદાથી 
સઝા કરવામાં આવે છે, ઉ. ત. મધપાનના ઝનૂનમાં કરેલા અપરાધ માટે 
સઝા ખેવડાય છે; ફાર્ણુકે જે અપરાધનું મૂલ માણુસની પોતાની અન્દર 
છે; જે તેના અન્તાનતું કારષ્ુ છે તે મધપાનથી તે દૂર રહી શ્રક્ચો હોત. 
વળી, માણુસે જે નણુવા જેઇએ, અને જે તે ટ્રહેલાઇંથી જણી શ્રકે, 
તે કાયદાના કાનૂતામાંથી કોઈનું" અજ્ઞાન સઝાને અટકાવતું નથી. અને તેમ 
ખીના દ(ખલાઓમાં, કે જ્યાં અનસાન બેદરકારીનું પરિણામ ભાગવું હેય, 


પચા, ' "૭૧ 


ત્માં અપરાધીને સઝા કરવામાં આવે છે, સબખ કે એ અત્તાન દૂર્‌ કર” 
વાનું તેના હાથમાં હોય છે; કારણુકે તે માટે જેઇતો પ્રયાસ તે કરી 
શક્યો હોત. 

કોઇ એવે વાંધો લઇ શ્રકે કે પ્રયાસ ન કરવાની તે હેય 
પ્રકૃતિ હતી. 

અમારા જવાબ શ છે કે, વિષયી જવનથી એવી ગકૃતિ પ્રાતત કરવા 
માટે, અને વાર'વાર નઠારાં કમે કરીને અન્યાયી અથવા વિષયાસક્ત 
ખનવા માટે, અથવા મધપાનમાં વખત ગુમાવવા માટે માથુસો પોતે જવા" 
બદાર છે. કારણુકે અમુક જતના કમી વારંવાર કરવાથી જ માણુસનું 
લક્ષણુ અમુક પ્રકારનું બંધાય છે. 

કાઇ પણુ જતના યુદ્ધ અથવા તમાશા માટે માણુસો પોતાને જે 
રસ્તે કેળવે છે તેથી આ સપણ થાય છે; તેએ નિરન્તર અભ્યાસ 
“કર્યા કરે છે. 

એટલે, એક અથવા ખીજ જાતનાં કર્મી કર્યા કરવાથી તે પ્રકારની 
પ્રકૃતિ અથવા ટેવ પડશે એમ ન નણુવું, એ અક્કલની છેક ખામી 
બતાવે છે. 
વળી, જે અન્યાયથી કમે કરે છે તે અન્યાયી થવા ઇચ્છતો નથી, 

અથવા જે વિષયાસકત વ્તેન કરે છે તે વિષયાસક્ત થવા ઇચ્છતો નથી, 

એમ કહેવું અક્ક્લથી ઉલટું છે. ન 

પણુ જે કેઈ માણુસ જાણીને એવાં કર્મી ૩રે, કે જેથી અન્યાયી 
યવાય, તો તે ઇચ્છા, પૂર્વક અન્યાયી થશે; જેકે એવું ક્લિત નથી થતું 
કે, જે તે ઇચ્છે, તો અન્યાયી થતો અટકે અને ન્યાયી બને, જેમ ક્રેઇ 
બિમાર ઇચ્છે તેથી નીરોગી બની ન શ્રકે તેમ, અને એમ હોધ્‌ સકે કે 
નિરકુશ્ વિષયસેવનથી અને ડાક્તરનું કહ્યું ન માનવાથી તે ઇચ્હ્ય પુર્વક 
બિમાર્‌ બન્યો હોય. એટલે, બિમાર ન થવાનું એક વાર્‌ તેના હાથમાં હતું, 
પણુ આરોગ્ય ઉડાવી દીધા પછી દવે તે તેતા હાથમાં નથી. તમે એક 
વાર પત્થર ફે'યો, એટલે તેને પાછે લાવવાનું પછી તમાંરા છાથમાં નથી; 


હર્‌ મેરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાઅ. 


પણુ છતાં તે ફ્રે'કવાનું તમારા હાથમાં છે; કારણુકે તેની ગતિની શરૂઆ- 
તનો તમારા ઉપર આધાર છે. 
ગેજ પ્રમાણું અન્યાયી અથવા વિષયાસકત માણુસ શ્રરૂઆતમાં 
ભક્ષણુ ન મેળવવાને સ્વતન્ત્ર હતો, અને તેટલા માટે તે ૪ચ્છા પૂર્વક અન 
ન્યાયી અથવા વિષયાસક્ત છે; પણુ હુવે જ્યારે તેણે તે પ્રાસ કરેલ છે, 
ત્યારે તે છેડી દેવાને અગાઉની માફક સ્વત-ત્ર નયી. 
પણુ આપણુ માનસિક અથવા નીતિના દુર્ગુણો જ એચ્૭િક હોય 
છે એમ નથી; શ્વારીરિક દુર્મુણા પણુ કેઈઇ વાર્‌ એચ્૭ઠિક હેય છે, અને 
ત્યારૈ નિન્દાય છે. આપણે સ્વાભાવિક કુરૂપતાને નિન્દતા નથી, પણુ જે 
ખેદરકારી અથવા કસરતની ખામીને લીધે હોય, તેનો દોષ કાઢીએ છીએ. 
અને એ પ્રમાણે નિબેળતા અતે ખોડ માટેઃ કેઇઇ માણુસ જન્મથી આંધળો 
હેય, અથવા તેણે મ'દવાડમાં કે અસુક માર ખાવાથી આંખ ખોઇ હોય, 
તો તેને આપણે કદાપિ દ્રોષ આપતા નથી-તેની તો આપણુને દયા આવે 
છે; પણુ જે માણુસ અતિશ્ચય મધપાનથી અથવા ખીજી કોઇ જાતની 
વિષયાસક્તિથી આંધળો ચયે હશે, તેતે આપણે સૌ રોષ આપશું. 
ત્યારે આપણે જેણએ છીએ, કે શ્વરીરના દુર્યૂણામાં જેના આપણા 
પર આધાર હોય છે તે નિન્દાય છે, પણુ જેનો આપણા પર આધાર હોતે 
નથી તે નિન્દાતા નથી, અને જે આ આમ હેય, તો અન્યત્ર પણુ જે 
દુગુણા નિન્દાય છે તેનો, આપણા પોતાના પર આધાર હોવો નેધએ. 
કેટલાક માણુસા કદાચ આમાં વાંધો લે. 
તેએ કહી શકે કે, “ બધા માણુસો પોતાને જે સારં દેખાય તે કરે 
છે, પણુ એ દેખાવ ઉપર તેમને કશે અંકુશ્ન નથી; માણુસનું લક્ષણુ, 
પછી તે ગમે તે હેય, તેને ઉદ્દેશ તરીકે શું દેખાશે તેનો નિણુય કરે છે.” 
મારો જવાબ એ છે કે, જે દરેક માણુસ પોતાની રેવો અથવા 
લક્ષણુ માટે કોધક રીતે જવાબદાર છે, તો તે આ દેખાવ માટે પણુ 
જવૉબદાર છે. ર ી/ 
પણુ જે આમ ન હેોધ, તો માણુસ પોતાની બૂરી કરણી માટે 
જવાખર્દીર નથી, અથવા તેતું કારૂણુ તથી, પણુ ઉપદેશના અતાન ઠડ્રાશરા . 


ધરચ્ઠા. ર 
તે બૂરૂં કરે છે, અતે ધારે છે કે એથી તે મોઢામાં. મોડું હિત પાખી 
શ્રકશેઃ અને સાચા ઉદ્દેશ્ન તરફે યત્ન કરવાનો આપણી પસન્દગી પર્‌ 
ખાધાર નથી, પણુ જે સાચી પરીક્ષા કરવી હેય, અને જે ખરેખર સાર 
છે તે. પસન્દ કરવું હેય, તો માણુશમાં જન્મથી જ તેવી હણિતી ખણેશ્ 
હેવી જોઇએઃ અને તેજ ખરે સુનત છે કે જેને મુદરતથી આ ખહ્ેશ 
પુષ્કળ મળેલી હોય; કારણુકે એ બધ્ષેશ મોટામાં મોટી અતે સુન્દરમાં 
સુન્દર છે તેથી, અને તે બીન્નની પાસેથી આપણે મેળવી કે શીખી શ્ષકીએ 
નહોં, પણુ જેવી કુદરતથી આપણુને મળી હેય તેવી જ જીવિત પર્યત 
રહે તેથી, એ બાબતમાં સુજાત હેવુ' એ સાચામાં સાચા અતે શમ્પૂણુ 
બથેમાં સુજાત હેવું છે. 

હવે, આ જે સાચું માનીએ, તો દુર્ગુયુની માફક સદ્ગુણુ પણુ શી 
રીતે એરિદિક થઇ શ્ઞકરે ? 

કારણુકે ઉદ્દેશ શે દેખાશે, તે ઝુદરતથી કે ખીજ કે!ઇ પણુ વસ્તુથી 
નિર્ણીત થવું હોય, છ્તાં સારો અને નઠારો માણુસ બન્નેને માટે તે સ- 
રખી રીતે નિર્ણીત થાય છે, અને બન્ને પોતાનાં બધી નતનાં કમને 
તેની સાથે સમ્બન્ધ ખતાવે છે. 


અને તેથી કાંતા આપણુ એમ માનીએ કે, દરેક માણુસને ઉદ્દેશ 
શે દેખાશે તે માત્ર કુદરતથી નકી થતું નથી, પણુ માણુસ પોતે તેમાં 
અમુક ભ્રાગ લે છે; અથવા કાં એમ માનીએ કૈં, ઉદ્દેશ કુદરતથી નિશ્ચિત 
છે, પણુ સદૂગુણુ એચ્૭િક છે, કારણુકે સારો માણુસ પોતાની ઇ*છાથી 
તે ઉદ્દેશ તરક પગલાં ભરે છે-તોપણુ બન્ને રીતે દુગેણુ સદ્ગુણુની માફક 
જ એચ્છિક થશે; કારણુકે જેટલું સારા માણુસમાં તેટલું જ નઠારા મા 
ણુસમાં, અને ઉદ્દેશ નક્કી કરવામાં નહીં તેક નૂદાં જૂદા કર્મી પસન્દ 
કરવામાં પોતાપણું પ્રભ્ત્ત રહે છે. 

ત્યારે, જે સામાન્યતઃ સ્વીકારવામાં આવે છે તેમ, સદ્યુણા એચ્ષિક 
છે (કારણકે, ખરેખર, આપણું લક્ષષ્ટુ રગવામાં આપણે કોઇક રીતે મ- 
' દદગાર છીએ, અને અમુક લક્ષણુના હોવાથી ઉદેશની આપણી 'ભાવનાને 


દ્ધ 
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અમુક રંગ આપીએ છીએ), તો દુર્ગૂણા પણુ એચ્૭િક હોવા જોઇએ; 
કારણુકે આ સર્વ તેમને પણુ લાગુ પડે છે. 

આપણે આ પ્રમાણે સામાન્યતઃ સદ્ગુણાંના સ્વભાવનું બાલ મમી 
વણન કર્યુ, અને કહ્યું કે, સદ્ગુણા એ પરિસિતતાનાં રૂપા અથવા મષ્યમ 
પાળવાની પહ્દતિઓ છે, અને તેઓ ટેવો અથવા ક'કેળવાયેલી શ્રક્તિઓ 
છે, અને જે કમા તેમને ઉત્પન્ન કરે છે તેજ કમા કરવામાં તેઓ પ્રગટ 
થાય છે, અને તેઆ આપણુ પોતાના ૫ર આધાર રાખે છે અને એચ્ઠિક 
છે, અને તેઓ શુદ્ધ વિવેકની સૂચનાને અનુસરે છે, પણુ જે અથમાં આ- 
પણી રેવો એચ્છ૭િક છે તે અર્થમાં આપણાં જૂદા જૂદાં કમો એચ્ષિક 
નથી; કારણુકે જ્યારે આપણે અમુક સન્નેગો જણુતા હોઇએ, ત્યારે આદિથી 
અન્ત સુધી આપણાં કર્મોના આપણે ધણી હોઈએ છીએ; પણુ ટેવે 
અથવા લક્ષણોની તો શ્રરૂઆતના જ આપણે ધણી હેઇએ છીએ, કે 
જ્યારે ધીમાં પગલાંનો તેમનો વિકાસ દર્દના વિકાસની માફક દૃશ્ય હેતો ' 
નથી. પણુ અમુક રીતે આપણી શક્તિઓને વાપરવી કે ન વાપરવી, એ 
આપણા હાથમાં દવું, તેટલા માટે પરિણુમતાં લક્ષણા એસ્હિક છે 

હવે આપણે સદ્ગુણોને ફરી એક પછી એક લળએ, અને કહીએ 
3 એ શે છે, અને તેનો વિષય શે છે, અને તેની સાથે તે શી રીતે 
કામ કરે છે; અને આ ફરવામાં, તેએ કેટલા છે એ પણુ આપણે સાથે 
સાથે જેઇશું. અને, સાથી પહેલાં, ચાલો આપણે હિમ્મતને લઇએ. 





' પમ્રકરણુ ૩? 





અધ્યાય ૬૪-પ્રકર્ણુ પર ને! અન્ત. જુદા જૂદા નીતિ સમ્ભન્ધી 
સદ્ગુણો! અને રુર્ઝુણેા, 





૬; હિમ્મત અને સાસેના ડુગેણો સમ્બન્ધી, 

આપણે અગાઉ કહેલું છે કે, હિમ્મત એ ભય અતે સ્વાસ્થ્યની 
લાગણીઓના સ*ખબન્ધમાં પરિમિતતા અથવા મપ્યમનું પાલન છે. 

હુવે, એ સપણ છે કે ભય ભયભરેલી વસ્તુઓથી પ્રગટ થાય છે, 
અને આ વસ્તુએ, રસ્યૂલ રીતે કહેતાં, અહિત વસ્તુએ છે; અને તેથી. 
કાઇ વાર્‌ ભયની “ અહિતની પ્રતીક્ષા ” તરીકે વ્યાખ્યા અપાય છે. 

ત્યારે, ભય કે!ઇ પણુ જતના અહિતથી પ્રગટ થાય છે, ઉ, ત. અપ- 
' યથી, નિર્ધનતાથી, રોગથી, મિત્રહીનતાથી, મૃત્યુથી; પણુ દરેક પ્રકારમાં 
હિમ્મતને અવકાશ હેય એમ લાગતું નથી. કેટલીક એવી વસ્તુઓ છે કકે 
જેનાથી આપણે ખરેખંર ડરવું જેઇએ, જેનાથી ડરવું ઉમદા છે, અને ન 
ડરવું નીચ છે, ઉ. ત. અપયશ. જે અપયશથી ડરે છે તે પ્રતિતિ માણુસ 
* જી, અને તેને શરમની ધટતી લાગણી છે, અને જે અપયશથી ડરતો નથી તે 
ખેશ્ર્મ છે ( જોકે કેટલાક લેકે હિમ્મતવાન શખ્દને એટલે સુધી ખે'ચે 
છે કે તેને લાચુ પાડે છે; કારણુકરે હિમ્મતવાન મૌણુસની સાથે તેને અસુક 
મળતાપણું છે, હિમ્મત પણુ એક પ્રકારની નિભેયતા છે તેટલા માટે). 
નિધેનતાથી, કદાચ, #માપણે ડરવું જઇએ નહીં, તેમ રોગથી નહીં, અને 
સાધારણુ રીતે જે વસ્તુએ દુર્ઝૈણુમાંથી પરિણુમતી ન હોય, અને જેનો 
આપણા પર આધાર ન હોય, તેવી કોઇથી નહ્ઠીં. છતાં આવી વસ્તુઓના 
સમ્બન્ધમાં નિભેય હોવું એ ખરાખર જેતાં હિમ્મત નથી; જેકે અહીં 
પણુ અમુક મળતાપણુાને ન્લીધે એ શષ વાપરવામાં આવે છે, ઉદ્ાહરણુ 
તરીકે, એવા માણુસો થાય છે ફે જેએ યુદ્ધમાં જોખમોની સામે ભીરુ હોવા 
, જતાં નાણાં ખર્ચવામાં ઉદાર અને નિડર હેય છે, 


૭૬ એરિસ્ટોટલનું નિકોશેકીઅન નીતિશ્રાઅ. 


ખીજ તરક, કણન માણુસ પોતાનાં ખાળકો અથવા પત્નીને ઉપદ્રવ 
થવાથી ડરતો હોય, અથવા તેને અદેખાઇ અને એ નતની વસ્તુઓની 
ધાસ્તી હોય, તેટલા માટે તે ભીરુ કહેવાય નહીં, તેમ ચાબખા પડવાને 
પ્રસગે પણુ અચલિત રહે તેટલા માટે હિમ્મતવાન કહેવાય નહી. 

(યારે કઇ જતના ભયોમાં હિમ્મતવાન માણુસ પોતાનો ગુણુ બતાવે 
છે ? બેશક શોટામાં મોટામાં; કારણકે જે ભય કર છે તે ખમવાને તેના 
કરતાં કોઇ વધારે શક્તિમાન હોતો નથી. પણુ ખધી વસ્તુઓમાં સૌથી 
વધારે ભમ'કર મૃત્યુ છે; કાર્યકરે ષૃત્યુ આપણી સીમા છે, અતે માણુસ 
જ્યારે એક વાર્‌ મરી જમ, લારે એમ લાગે છે કે તેતે માટે પછી હિત કે 
થાહિત કરું નથી. 

૭તાં એમ લાગે છે કે મૃત્યુમાં પણુ બધે પ્રસગે હિમ્મતને અવકાશ 
નયી, ઉ* ત. પાણીચી અથવા રોગથી મૃત્યુ થાય તેમાં. 

ત્યારે કયા પ્રસગગોમાં ? બેશક સોથી ઉમદા પ્રસગામાં: અને એ જે 
લડાઇમાં આવે છે તે પ્રસગોા છે; કાર્યુકે તેમાં મોટામાં મોટું અને 
સેથી ઉમદ્દા જેખમ રહેલું છે. 

સ્વાધીન રાજ્યોમાં અને રાશનએઓને હાથે હિમ્મતને જે માનો મળે 
છે, તેથી આનું સમથેન થાય છે. 

યારે, હિમ્મતવાન શ્રખ્દ બરાબર અયેમાં એવા માણુસને લાગુ પડાશે 
કે જે આબરદાર મૃત્યુની અને મૃત્યુ નિપજે એવાં બધાં આકસ્મિક સ'કટોની 
સામે નિર્ભયતાથી યાય છે; અને એવાં સ'કટો ધણુંખરૂં લડાઇમાં આવે છે. 

ખેશ્ષક હિમ્મતવાત માણુસ બિમારીમાં પણુ નિભેય રહે છે, અને 
દરિયામાં, પણુ ખલાસીઓથી નૂદી રીતે; કારણુકે ખલાસીઓ જ્યારે 
પોતાના અનુભવને લીધે ચશ્ઞાથી ભરેલા હોય છે, બારે ભૂચર માણુસો 
પોતાના જીવતર માટે નિરાશ્ન થઇ જય છે, અને એવા મૃત્યુની કલ્પનાથી 
કંમકમે છે. જ ે 

વળી, જે સ'સ્થિતિ હિમ્મતને ખાસ પ્રગટ કરે છે, તે એવી હેય 
છે, કે જેમાં જ્ષોર્ય દાખવી શ્રકાય, અથવા જેમાં મૃત્યુ ઉમદા હેય; પણુ' 
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મૃત્યુનાં આ રૂપોમાં ઉમદાપણુ' હોતું નથી, તેમ શેરયે માટે અવકાશ્ઞ 
હોતો નથી. 
ખધા માણુસોને કછ એની એ વસ્તુઓથી ભય લાગતો નથી, અને 


તોપણુ આપણે સાધારણુ રીતે એવી શય કર્‌ વસ્તુઓ સમ્બન્ધી બોલીએ 
છીએ, કે જેતી સામે થવું એ માણુસની શ્રાક્તિથી ઉપરાંત છે. ત્યારે, 
એવી વસ્તુઓ દરેક વિવેકી માણુસને શય કરે છે. પણુ જે ભય'કર વ- 
સ્તુઓની માણુસ સામે થઇ શકે, તેઓ મહત્ત્વમાં અને વધતી ઓછી 
ભય'કરતામાં ભિન્ન ભિન્ન હોમ છે ( અને સ્વસ્યતા આપનારી વરસતુએ। 


'પણુ એ પ્રમાણે ). હવે, હિમ્મતવાન માણુસ હમેશાં પોતાની સમયજ્ચકતા 
રાખી શકે છે ે માણુસ રાખી શ્રકે તેટલે અ શે ). તેથી, જેકે આ ભય'કર 


વસ્તુઓનો તેને ભય હરો, તોપણુ તે ધટે તે રીતે, અને વિવેકની આત્તા 
પ્રમાણે જે ઉમદા છે તેની ખાતર, તેમને સહન કરશે; કારણુકે સદ્દગુણુનો 


. આ ઉદેશ્ષ છે. 
પણુ એ શ્રઝ્ય છે કે, આ વસ્તુઓનો અતિ ધણા અથવા અતિ 


થોડે ભય લાગે, અને વળી જે ખરી ભયકર ન હેય તે તેવી માની 
લેવાય, અને આ પ્રમાણે માણુસોા કોઇ વાર ખોટી વસ્તુઓથી ડરીને, કોષ 
વાર ખોટી રીતે ડરીને, અથવા ખોટે વખતે, વગેરે પ્રકારે ભૂલ કરે છે. 

૫ અને જે સ્વસ્થતા આપે છે તે વસ્તુઓને પણુ આ સવે લાગુ પડે છે. 

ત્યારે જે માણુસ બરાબર હેતુથી, અને બરાબર રીતે, અને બરાભર 
વખતે, જે સહવું જોઇએ તે સહે છે, અને જેથી ડરવું જોઇએ તેથી ડરે 
છે, તથા જે એજ પ્રમાણે સ્વસ્થતા અનુભવે છે, તે હિમ્મતવાન છે. 

કારણુકે હિમ્મઉવાન માણુસ ૬રૈક પ્રસ ગના ગુણુ પ્રમાણે અને વિવેકની 
આન્તા મુજબ પોતાનાં લાગણી અને કમે બન્નેને નિયમિત કરે છે. 

પણુ દરેક ટેવના પ્રકાશનનેો અથવા દરેક કેળવાયેલી શક્તિના ઉપ- 
ચોગને। ઉદ્દેશ અથવા હેતુ એ તે ટેવ અથવા તે કેળવાયેલી શ્રક્તિનો પોતાને 
ઉદેશ અથવા હેતુ છે. * ૦ 

હવે, હિમ્મતવાન માથુસના મનને હિષ્મત એ. તત્ત્વતઃ સુન્દર્‌ અને 
. ઉમદા વસ્તુ છે. પું 


૭૮ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાસ્ર. 


તેટલા માટે તેની હિમ્મતનેો ઉદેશ અથવા હેતુ પણુ ઉમદા છે; 
કારણકે દરેક વસ્તુ પોતાના ઉદ્દેશમાંથી પોતાનું લક્ષણુ પ્રાતત કરે છે. 

તેટલા મારે દરેક પ્રસંગે હિમ્મતવાન માણુસ જે હિમ્મતથી સહે 
છે અતે કમે કરે છે, તે ઉમદા હેતુથી છે. 


જે લક્ષણા અતિશ્યતામાં ધસે છે તે પૈકી, જે નિભયતામાં અતિ 
વધે છે તેને કશું નામ નથી (અને આપણે અગાઉ કહ્યું છે તેમ આ 
પ્રમાણે વારવાર બને છે ); પણુ જે માણુસને કકશ્ઞાના ભય ન લાગે, 
પધરતીકમ્પોતો અને સુર'ગોનેો પણુ નહીં, જેમ કેલ્ટ લોકોને માટે કહેવાય 
છે, તે કાંતો દીવાના અથવા કણના બિલકુલ ભાન વગરતેો હોવો જોઇએ. 


ભયંકર વસ્તુઓ સામે જે અતિ સ્વસ્થ હેય તે અતિ સાહસિક કહે- 
વાય છે. પણુ અતિ સાહસિક માણુસ સાધારણુ રીતે ધારવામાં આવે છે 
તેમ વસ્તુતાએે બડાઇખોર હેય છે, અને જે હિમ્મત પોતાનામાં હોતી 
નથી તેનો દમ્શ કરે છે. એટલું તો ખરં જ કે જેખમની સામે હિમ્મત- 
વાન માણુસ જેવા ખરેખરો હેય છે, તેવો પેલે માત્ર દેખાવા ચાહે 
છે; એટલે બને ત્યાં તે તેનું અનુકરણુ કરે છે. અને તેથી અતિ સાહસિક 
માણુસ ધણં કરીને અન્દરથી ભીરુ હોય છે; સલામતીથી થઇ શ્રક્રે ત્યાં , 
સુધી તે બરાડા પાડે છે, પણુ સાચુ જેખમ આવતાં તે પલાયન 
કરી નય છે. 


જે અતિશ્ઞય ભ્રયભીત થાય છે તે ભીરુ કહેવાય છે; કારણકે જે- 
નાથી ન ડરવું જોઇએ તેનાથી તે ડરે છે, અને જેમ ન ડરવું જેઇએ 
તેમ, ઇલયાદિ 


તે સ્વસ્થતામાં પણુ, ન્યૂન હેય છે; ૭તાં તેનું લક્ષણુ કણ આવે યારે 
ભ્રયની અતિશ્ચયતામાં પ્રમટઢ થાય છે. 


ભીરુ નિરાશ પણુ હોય છે,, કારણુ કે તેં દરેક વસ્તુથી ડરે છે. પણુ 
દરિમ્મતવાન માણુસની સ્થિત્તિ એથી ઉલટી છે; કારણુકે સ્વસ્થતામ|ં 
આશા “અનન્‍તગૈત રહે છે. ર 


હિમ્મત પુ ૭ 


આ પ્રમાણે ભીરુ અને અતિ સાહસિક અને હિમ્મતવાન માણુસ 
એક જ સસ્થિતિમાં પોતપોતાનાં લક્ષણા દાખવે છે, પણુ તેમાં જૂદી જૂદી 
રીતે વર્તીનેઃ કારણુકે જ્યારે ભીરુ અથવા અતિ સાહસિક ચડે છે અથવા 
ઉતરે છે, ત્યારે હિમ્મતવાન માણુસ પરિમિત અને ધટે તેવું વર્તન કરે 
છે; અને ન્યારે અતિ સાહસિકો જેખમ આવ્યા પહેલાં ઉતાવળા અને 
ઉત્સુક હેય છે, પણુ જેખમ આવે તે વખતે, પાછા પડે છે, યારે હિ- 
મ્મતવાન માણુસો કામમાં આકરા પણુ તે પહેલાં પૂરતા શ્રાન્ત હોય છે, 

ત્યારે, હિમ્મત એ આપણે કહં છે તેમ, સ્વસ્થતો અથતા શય 
ઉપજવનારી વચ્તુઓના સમ્બન્ધમાં મષ્યમત્૮]ું પાલન છે, અને તે આપણે 
કહી બતાવી તે સંસ્થિતિમાં. હિમ્મત પોતાનું કાર્ય પસન્દ કરે છે, અને 
પોતાના સ્થાનતે વળગી ફહે છે, કારણુકે તેમ કરવું એ ઉમદા છે, અથવા 
 તવૈમ ન કરવું એ સરમભરેલું છે. * 

પણુ નિર્ધનતા, અથવા પ્રેમ, કે કોઇ પણુ કણ્ૃદાયક વસ્તુમાંથી બ- 
ચવાને મૃત્યુના આશ્રય કરવો, એ બહાદૂર માણુસનું નહીં પણુ ભીરનું 
કામ છે. કારણુકે આ રીતે વેદનાથી ન્હાસવું એ બાયલાપણું છે; અને 
એવે પ્રસગે મૃત્યુ સ્વીકારાય છે તે તે ઉમદા હોવાના કારણુથી નહીં, પણુ 
માત્ર કણ્માંથી ખચવા માટે. 
૮ જે અચોગ્ય રીતે હિમ્મત ડહેવાય.છે તે સમ્બન્ધી, 
યારે ખરી હિમ્મત કણક આ પ્રકારની છે. 
પણુ આ સિવાય કહેવાતી હિમ્મતના બીન પાંચ પ્રકાર પણુ છે. 
પહેલું, “ રાજકીય હિમ્મત, ” જે ખરી હડિમ્મતને સાથી વધારે 
મળતી આવે છે. 
નાગરિકે એક તરક કાયદેસર કષ્ટો ને સઝા, તથા બીજી તરક 
_માતે। હોવાને લીધે વાર'નાર જેખમેની સામે થતા દેખાય છે. અને આટલા 
માટે તે-રાજ્યોમાં લોકો શોથી વધારે  હિગ્મતવાન . દેખાય છે,કે નમાં 
“ભીરઓતી ફજેતી થતી હોય, અતે બહાદૂર આદમીએ માન શસ હોય. 


૮૦ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાઅ. 


હેકમરના પાત્રોમાં પ્રગટ ચતી હિમ્મત પણુ આજ ગ્રેકારતી છે, 
ઉ. ત. હાયોમીડ અતે હેકટરમાં. 

“પેોલીડેમસ ત્યારે મને પ્રથમ ઠૅપકો આપશે,” આમ હેકટર કહે 
છે; અને તેમજ ડાયેમીડ : 

“ હકટર એક દિવસ પોતાના મડળમાં ખોલશે અને કહેશે, 'ટાઇ- 
ડીયસનેો પુત્ર મારે હાથે'-” 

આ હિમ્મત આપણે ઉપર વણન આપ્યું તેને સાથી વધારે મળતી 
છે, કારણકે તેતો આવેશ સદગુણી છે, અથાત્‌ પ્રતિકાની લાગણી, અને 
એક ઉમદા વસ્તુ (કીર્તિ) માટે ઇચ્છા, અને નિન્દા કે જે શર્મભરેલી 
છે તે તરક્‌ તિરસ્કાર. 

જે માણુસોને તેમના અમલદારે લડવાની પરજ પાડે છે, તેમને પણુ 
કદાચ આપણે આ વર્ગમાં મૂકીએ; પણુ તેએ ઉતરતા છે, કારણુકે 
તેએ પ્રતિદાની લાગણીથી નહોં પણુ ભયથી સ'ચાલિત થાય છે, અને ' 
તેએ અપયશથી નહીં પણુ કજ્થી દૂર રહે છે. કારણુકે અમલદારો તેમને 
હેકટરતી માફક ફરજ પાડે છે.-- 


“જે કોઇ લડાધ્યી ખંચાતો અને દૂર રહેતો દેખાશે તે કોણ રીતે 
પોતાના શ્રબતે ફૂતરાએથી બચાવી શ્રકરે નહીં.” 
જે અમલદારો પેતાતા થ્યાદમીઓતે ઉભ્રા રહેવાનો હુકમ આપે છે, 
અને કોઇ દોડે તેને કોરડા મારે છે, અથવા પાછળ ખાઇ હેય તે સ્થળે 
તેમને ગોઠવે છે, તેઓ પણુ એજ વસ્તુ કરે છે: અચોત્‌ એ બધા બ 
ળાત્કાર વાપરે છે. 
પણુ માણુસે હિમ્મતવાન થવું નેઇએ તે બળાત્કાર્થી નહીં પષ્યુ 
એવા થવું ઉમદા છે તેટલા માટે. 
ખીજીં, એક કે બીજી ભાબત્માં અલુશવ ન્હોય તેતે પણુ કોઇ વાર 
જેક પ્રકારતી હિમ્મત ધારવામાં આવે છે; અતે આ સેકફેટીસતા મતનો 
આધાર છે, કે હિમ્મત વિધા છે. 


હમ્મત, દ 

આ પ્રકારની હિમ્મત જૂદા ળ્તૂદા માણુસો જૂદી જૂદી બાબતોમાં 
ખતાવે છે, અને ખાસ કરીને લસ્કરી સિપાઇઓ; કારણુકે એમ દેખાય છે 
કે યુદ્ધમાં પાયા વગરની ધાસ્તીના ધણા પ્રસગા આવે છે, અને તેનો 
લશ્કરી સિપાધ્ુએને વધારે પરિચય હેય છે; એટલે તેઓ હિમ્મતવાન 
દેખાય છે તે માત્ર એટલા માટે કે ખીજી સેનાઓ અમુક પ્રસ'ગની સાચી 
સ્થિતિ સમજતી નથી. 

વળી, લસ્કરી સિપાઇઓ પોતાના અનુભવને લીધે હુમલા અને બ" 
ચાવ બન્નેમાં વધારે ઝુશલ હેય છે; કારણકે પોતાનાં હથિયારો વાપર- 
વામાં તેએ નિપ્રુણ હોય છે, અને હથિયારો પણુ બન્ને કામ માટે સારામાં 
સારી જાતનાં તેમને મળેલાં હોય છે. એટલે તેમને લડવામાં સાયુધ મા- 
ણુસોને નિરાયુધ માણુસોના કરતાં અથવા કેળવાયૈલાઓને બિનકેળવાયે- 
લાઓના કરતાં જે વિશેષ લાભ મળવો જોઇએ તે મળે છે; કારણકે 
' સલકુસ્તીઓમાં પણુ જેએ સેથી બહાદૂર હોય તેજ નહીં, પણુ જેએ 
સૌથી મજબત હોય; અતે જેમનાં શરીર સારામાં સારી સ્થિતિમાં હોય, 
તેઓજ સૌથી -સારેં'લડી શકે છે, . : 

' પણુ જ્યારે આ. લસ્કરી સિપાઇઓને : માલુમ પડે છે, ક જોખમ 
અમુક હદ સુધી આવ્યું છે, અને તેએ સંખ્યા તથા સાધતોર્માં ઉતરતા 
છે, યારે તેઓ ભીરુ બની જય છે; ત્યારે તેએ પહેલા પલાયન ફરે છે. 
આથી ઉલટું, નાગરિક સેનાખએા ઉભી રહે છે, અને જેમ હુય્મીસના મ" 
ન્દિર્‌ પાસે બન્યું હતું તેમ કપાઇ જાય છે. કારણકે નાગરિકે ન્હાસવાને 
હુલ3ુ' ગણે છે અજ્ઞે એ રીતે જીવ બચાવવા કરતાં મોતને પસન્દ કરે છે; 
પણુ લશ્કરીએઓ પોતે વધારે મજબૂત છે એમ ધારીને પહેલાં સામે થયેલા, 
પણુ ખરી વાત જાણી ત્યારે અપયશ કરતાં મોતથી વધારે ડરીને ન્હાસવા 
માંડેલા. પણુ એ આપણે જેને હિમ્મતવાન કહીએ છીએ તે નથી, 

ત્રીજુ', લોકે! કેઇન્વાર ઝનૂનને હિમ્મત શખ્દના અથેમાં દાખલ કરે છે. 

જેમા ઝનૂનમાં આવી જઇને જગલી પશુશ્મોની માફક પોતાતે ધાયલ 
 કરનારાએ ઉપર ઉતરી પડે છે તેઆ હિમ્મતવાન મનાય”છે,* કારણકે 


૮2 એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ાઅ. 


હિમ્મતવાન માણસ પણુ ઝનૃતથી ભરેલો હોય છે; કારણુકે ઝનૂત જેખમ 
ઉપર્‌ ધસવાને સૌથી વધારે ઉત્સુક હોય છે; એટલે આપણે હેમરમાં 
ભે્એ છીએ, “તેના રેોષમાં બળ મૂડયું, ” અને “ તેનો ક્રોધ તથા 
રાષ પ્રદીપ થયો, ” અતે “ પ્રચ'ડ ક્રેધ તેના નાકમાંથી પંકવા લાગ્યો, ” 
અને “તેનુ' લોહી ઉકળી ઉઠયુ'.” કારણુકે આ બધાં વચનો ઝનૂત 
જાત્રત થાય અતે ઉછળી નિકળે, તેનો ખોધ કરતાં જણાય છે. 

ત્યારે, ખરો હિમ્મતવાન માણુસ જે ઉમદા છે તેથી કામ કરવા 
પ્રભૃત્ત થાય છે, અને ઝનૂત તેને મદદ કરે છે; પણુ પશુએ ફણ્થી એટલે 
માર અથવા ભયથી પ્રજૃત્ત થાય છે; કારણુકે વનમાં અથવા કચ્છમાં તેઓ 
માણુસ ઉપર #મકલ્ષે કરતાં નથી. અને તેથી પશુઓ હિમ્મતવાન નથી; 
કારણુક્રે કછુ અને રેષથી તેએ જેખમમાં ધસે છે, પણુ તેનાં ભયકર 
પરિણામો અગાઉથી ન્નેઇ શ્ઞકતાં નથી. જે આ હિમ્મત હોય, તો ગધેડા 
ભૂખ્યા હેય ત્યારે તેમને હિમ્મતવાન કહેવા જએ; કારણકે ત્યારે તેમને 
માર મારો, તોપણુ તેઓ ખાવાનું છોડી દેશે નહીં. વ્યભિચારીએ પણુ 
પોતાની વિષયવાસનાથી ધણાં સાહસિક કર્મ કરવા પ્રભત્ત થાય છે. 

ત્યારે, કટુ અથવા ઝનતથી જેખમ સામે થવા પ્રેરાવું, એ ખરી 
હિમ્મત નથી. છતાં, આ પ્રકારની હિમ્મત, જેમાં પ્રેરક ઝનૃત હોય છે, 
તે સાથી સ્વાભાવિક લાગે છે, અતે ન્યારે નિશ્ચિત આશ્રય અને યેગ્ય 
હેતુ તેમાં ઉમેરાય છે, ત્યારે તે ખરી હિમ્મત ખને છે. 

વળી, કોધ એક કષ્ટદાયક સ્થિતિ છે, વેરનું કર્મ આનન્દદાયક છે; 
પણુ જેઓએ આ હેતુઓથી લડે છે (અથાત્‌ કણથી દૂર રહેતાને અથવા આનન્દ 
મેળવવાને ), તેઓ સારી રીતે લડી શકે, પણુ હિમ્મતવાન નથીઃ કારણુકે 
તેએ કમેને ઉમદા ગણીને, ,અથવા વિવેકની આન્ઞા પ્રમાણે, કમે કરતા 
નથી, પણુ પોતાના આવેશેથી સ'ચાલિત થાય છે; જેકે હિંમ્મતવાન 
માણુસોને તેએ કંઇ અ'શે મળતા ગ્નાવે છે, એ “ખરૂ”. 

ચોથું, અત્યાશ્ાવાળા માણુસ યોગ્ય રીતે હિમ્મતવાન કહેવાય નહીંઃ તે 

જે'ખખમમાં સ્પસ્થ રહે છે, કારણુક્રે તે ષષ્ઠી વાર જીત્યો હેય છે, અતે 
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ધણા સામાવાળાને તેણે હરાવ્યા હોય છે. બને એક ખીનનતે મળતા છે, 
કારણુકે બ'ને સ્વસ્થ હેય છે; પણુ ન્વારે હિમ્મતવાન માણુસ ઉપર 
દશોવેલાં કારણોને લીધે સ્વસ્થ હોય છે, ત્યારે અત્યાશ્ઞાવાળા માણુસ એ 
ફારણુથી સ્વસ્થ રહે છે, કે તે પોતાને ચડિયાતો ધારૅ છે, અને માને છે 
કે એક પણુ છેદ પામ્યા વગર તે જીતી શકશે. ( લેકે જ્યારે સુરાપાનથી 
મત્ત થાય છે, ત્યારે પણુ એજ રીતે વર્તે છે; કારણુકે ત્યારે તેએ અત્યાશ્ઞા- 
વાળા બને છે. ) પણુ જ્યારે તેને માલુમ પડે છે કે તેમ નથી, ત્યારે તે 
ન્હાસી જય છે. એથી ઉલડું, હિમ્મતવાન માણુસનું લક્ષણુ, આપણે ન્નેયું 
તેમ, એ છે, કે ન્યારૈ તે જેખમતને દેખે ત્યારે પણુ, માણુસને જે ભય કર 
લાગે તેની સામે થાય છે, કારણુકે તેમ કરવું ઉમદા છે, અને ન કરવું નીચ છે, 

અને તેથી (એમ ધારવામાં આવે છે કે) આગળથી નનણેલા સ'કટના 
કરતાં અચાનક આવેલા સ'કટમાં નિલેય અને & ડા રહેવાની અ'દર 
* વધારે હિમ્મતની જરૂર છે; કારણુકે એ વખતે જે વર્તેન થાય તે તેયારી 
પર તેનો આધાર થોડે હોઇ શકે તે માટે વધારે સીધી રીતે નિશ્ચિત 
લક્ષણુનું પરિણામ હોવું જોઇએ. જ્યારે શું થવાનું છે તેતી આપણુને ખબર 
હોય છે, ત્યારે આપણે તુલના અને તર્ક કરીને ત્યારે શું કરવું એ પસન્દ 
કરી શકીએ, પણુ ન્યારે તે અચાનક આવી પડે, ત્યારે આપણા લક્ષણુ 
પ્રમાણેજ પસન્દ કયો વગર આપણાથી રહેવાય નહં. 

પાંચમુ, જેમને પોતાના સ'કટની ખબર નં હોય તેઓ કે!ઇ વાર હિન 
મ્મતવાત દેખાય છે, અતે વસ્તુતાએ આપણે છેલ્લા કલ્યા તે અત્યાશ્ઞાવાળા 
લોકોથી તેઓ બહુ હૂર નથી, માત્ર એટલે અ'શે ઉતરતા છે, કે અત્યાશા- 
વાળા લોકને પોતાને માટે જે ઊંચો અભિપ્રાય હોવો જેઇએ, તે આમને 
અવશ્ય હોવે જેઇએ, એવું નથી. અને તેથી #જ્યારે અત્યાશાવાળા થોડી- 
વાર ટકી રહે છે, ત્યારે આ લેકે, કે જેમની હિમ્મત ખોટી સમજણુને 
લીધે હતી, તેએ હકીકત*નૂદી છે એમ દેખે અથવા શ'કા કરે, કે તત્ણુ 
ન્હાસવા માંડે છે; જેમ સ્પાર્ટનોને સિસીભજોનિયન .ધારીને લડાઇ કરતાં 
“આર્ગૅસના લેકેોએ કરેલું તેમ. 


૮૪ ગેરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન તીતિશ્ઞાસ્ર, 


આ પ્રમાણે આપણે હિમ્મતવાન માણુસના લક્ષષુનું, ભને જેએને 
હિમ્મતવાન માતીઃ લેવામાં આવે છે તેમના લક્ષણુનું વણુન કયું. 
ઘણુ એક ખીજ ખાખત પષ્યાનમાં લેવાની છે. 

€* હિસ્મતમાં કટ અને આનન્દ કેવી રીતે અન્તગૈત છેઃ : 

આપણે કહ્યું છે તેમ, હિમ્મતને સ્વસ્થતા અને ભય બન્ને લાગણીઓ 
સાથે નિસબત છે, પણુ બધ્તેની સાથે તેતે સરખી નિસમત નથી, પણુ 
ભયના પ્રસ'ગોની સાથે વધારે છેઃ આવે પ્રસગે જે માણુસ ઠેડો રહે અને 
ધટે તેમ વર્તે તે હિમ્મતવાન કહેવાય છે, સ્વસ્થતા પ્રેરતાર પ્રસગોએ જે 
એ પ્રમાણે વર્તે તે નહીં. 

અને તેથી, આપણે કહ્યું છે તેમ, કષ્ટદાયક વસ્તુઓ સહવા માટે 
માષયુસો હિમ્મતવાન કહેવાય છે. 

તેટલા માટે, હિમ્મત કષ્ટ લાવે છે, અને વાજખી રીતે બખણાય છે; 
કારણુક્રે જે આનન્દદાયક છે તે પરિહુર્વાના કરતાં જે કજદાયક છે તે 
સહુવુ વધારે કઠ્ણુ છે, 

મારા કહેવાની મતલબ એવી ખેશ્ઞક નથી, કે હિમ્મતતો ઉદેશ આ- 
નન્દદાયક નથી, પણુ એવી છે 3», જેમ કસરતના વિત્રહેમાં બને છે તેમ, 
પ્રસંગની સ'સ્થિતિને લીધે ઉદ્દેશ દછ્દિથી તિરેહિત રહેતો જણાય છે. 
ઉદાહરણુ તરીકે, સુકાબાશેને ઉદ્દેશ આનન્દદાયક હોય છે, અથાત્‌ જેને 
માટે તેઓ મથે છે તે તાજ અતે માને; પણુ જે ધા તેમને વાગે છે તે 
રુધિર માંસને દુસ્સડુ અને કજ્દ્યાયક છે, અને તેઓ. જે મહેનતે ઉઠાવે 
છે તે પણુ સા તેવીજ હોય છે; અને એ વધારે તથા ઉદ્દેશ ન્હાતા 
હોવાથી ઉદ્દેશ્ઞાની આનન્દદાયકતા ભાગ્યેજ ૭તી થાય છે. 

ત્યારે, જે હિમ્મતમાં પણુ એ પ્રમાણે હેય, તો હિમ્મતવાન માણુસને 
મૃત્યુ અને જખમે। કજદાયક તથા” પોતાની ૪*છા વિરુદ્દ હોવા નેઇએ, 
છતાં તે તે સહન કરે છે, કાશ્ણુકે તેમ શ ગે ઉમદા છે અથવા કિ 
ન કરવુ એ નીચ છે, 
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. અને જેમ તેનામાં દરેક સદૂગુણુ વધારે હરે, અને જેમ તે વધારે 
સુખી હશે, તેમ મૃત્યુ તેને વધારે કણ્દાયક થશે; કાર્ણુકે ખીનન કોઇ 
કરતાં તેના જેવા માણુસને જીવન વધારે જીવવા યોગ્ય હોય છે, અને 
તે જણી જેઇતે સારામાં સારી વરતુએને ત્યાગ કરે છે; અને એમ 
કરવું કષ્રદાયક છે. પણુ આ કણ તેને લાગે છે તેથી તે હિમ્મતવાન 
ઓછે નથી; ખરે, આપણે કહી શકીએ કે તે, એર વધારે હિમ્મતવાન 
છે, કારણુક્રે કણ છતાં તે એ સારી વસ્તુઓ કરતાં લડાઇમાં ઉમદા વતનને 


પસન્દ ફરે છે, 
આ પ્રમાણે આપણે બજ્નેઇએ છીએ કે સદ્ચુણુની પ્રરૃત્તિ આનન્દદાયક 


છે, એ નિયમ બધા સદૂગુણાને લાચયુ પડતો નથી, સિવાય કે ઉદ્દેશ જે 
અ'શે સફૂલ થાય તે અ શે. 

૭તાં, આ લક્ષણુના માણુસો, જેએ એટલા હિમ્મતવાન ન' હેય, 
પણુ જેમને કશું સારૂં ખોવાતું ન હેય, તેમના કરતાં સિપાઈ તરીકે એષા 
સમથે ન નિવડવાનું કદાચ કશું કારણુ નથી; કારણુક્રે આ પાછલા માણસોને 
જેખમની કશી પરવા હોતી નથી, પણુ તેઓ થોડી કીમતે પોતાને 


જાન વેચે છે. 
અહીં આપણે આપણુ હિમ્મતનુ' વિવેચન પૂરૂં કરીએ; આપણે જે 


" કહ્યું છે તે પરથી તેના સ્વભાવની બાલ્ર રેખા જણુવાનુ' કડણુ પડશે નહીં. 
૧૦૭ સયમ સમ્ખન્ધી, 

[હેમ્મત પછી આપણે -સ'યમ માટે ખોલીએ, કારણુકે આ ખે આપણી 
પ્રકૃતિના અચેતન ભાગોતા સદ્ગુણો દેખાય છે. 

આપણે કહેલુંજ છે કે સ'યમ એ આનન્દોના સમ્બન્ધમાં પરિમિતિ 
અથવા સધષ્યમતુ' પાલન છે ( કારણુકે કષ્ટોની સાથે તેને એટલી બધી અને 
એ રીતની નિસબત નથી); વિષયાસક્તિ પણુ એજ પ્રદેશમાં પ્રગટ થાવ છે. 

ચાલો હવે આપણુ આ આનન્દો કયા પ્રકારના છે તે નકી કરીએ. 

પ્રથમ, શ્રવરીરના આંનન્દો અનેમ્આત્માના આનન્દ વચ્ચેનો ભેદ 
આપણે સિદ્દ તરીકે સ્વીકારીએ અને *માત્માના . આનન્દોના ઉદાહરણયુ 
તરીકે સકલ મહત્વાકાંક્ષાતા અથવા વિધાના સ્નેહના આનન્દ લઇએ. 


૬ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેફીઅન નીતિશ્ઞાઅ, 


જે માણુસ પ્રતિષ્ઠાતે અથવા વિદ્યાને ચાહે છે તે, જ્યારે પોતે જેને 
ચાહે છે તેથી પ્રસન્ન થાય છે, ત્યારે તેના શરીર પર્‌ નહીં પણુ મન પર 
અસર યાય છે. પણુ આ આનન્દોના સમ્બન્ધમાં માણુસો જે વર્તન કરે 
તે પરથી તેઓ સંયમી અથવા વિષયાસક્ત કહેવાતા નથી; તેમ જે આનન્દો 
શરીરના ન હોય તેવા ખીજ કોઇતા સમ્બન્ધમાં તેમના વર્તેનને માટે. 
ઉદાહુરણુ તરીકે, જેએ ગપ્પાં સાંભળવાના અને કહેવાના શોખીન હોય, 
અને તુચ્છ વાતોમાં દિવસો ગાળતા હોય, તેએ વાતૂડિયા કહેવાય છે, પણુ 
વિષયાસક્ત નહીં; તેમ જેઓને નાણાં અથવા મિત્રોની હાનિથી હદ ઉપરાંત 
દુઃખ થતું હોય તેમતે પણુ આપણે એ શખ્દ લગાડતા નથી. 

ત્યારે, સયમને શરીરતા આનન્દોની સાથે નિસખત છે, છતાં આમાં 
પણુ બંધાતી સાથે નહીં; કારણકે જેએ પોતાની દણ્િતા ઉપયોગથી એટલે 
રંગોથી અને આપૃતિઓથી અને ચિત્રથી પ્રસન્ન થાય છે, તેએ સ યમા કે 
વિષયાસક્ત કશું કહેવાતા નથી; અને તોપણુ એમ લાગે છે કે આ વસ્તુ- 
એમાં પણુ માણુસ કાંતો ધટે તેટલો આનન્દ લઇ શ્રકે, અથવા ધટે તે 


કરતાં વધારે કે ઓછે લઇ શકે. ી 
અને શ્રવણેન્દ્રિયનું પણુ એ પ્રમાણે માણુસ સ ગીતમાં કે નાટકમાં 


અતિશ્રય આનન્દ લે તેથી તે વિષયાસક્ત કહેવાતો નથી, તેમ જેઇએ 
તેટલો લે તેથી સ'યમી કહેવાતો નથી 

તેમ એ શખ્દો ગન્ધોમાં આનન્દ લેનારાને પણુ લાગુ પાડવામાં 
આવતા નથી. જેએ પ્રળ અથવા ગુલાબ અથવા ધૃપની વાસમાં આનન્દ 
માતતા હોય તેમતે આપણે વિષયાસક્ત કહેતા નથી, પણુ જેઓ લેપો 
અતે ખુશખેોદાર ભોજનોનતી વાસમાં આનન્દ માને છે તેમને કહીએ છીએ, 
કારણુકે વિષયાસક્ત આ વાસથી પ્રસન્ન થાય છે તે એટલા માટે ક જે 
વસ્તુઓની તેને કામના હોય છે તેનું તે તેને સ્મરણુ આપે છે, 

એટલું ખરૂ', કે ખીન્ન માણુસા પણુ ભૂ"ખ્યા હોય ત્યારે ભોજનના 
વાસમાં આનન્દ લેતા દેખાય છે; “પણુ વિષયાસકંત માણુસજ એવી વાસમાં 
(નિરન્તર ) આનનદ લે છે,“કાર્‌ણુ કે તેતેજ એવી વસ્તુઓની ( નિરન્તર ) 
કામના રલા કરે છે. 


' “ ખાવાના, પીવાના, સ્્રીસમાગમના, 


સયમ. ી ૮૭ 

વળી, ઉતરતાં પ્રાણીએ આ પંન્દ્રિયો દારા અકસ્માતથી સિવાય આ* 
નન્દ પામતાં નથી. ફૂતરાને આનન્દ ચાય છે તે સસલાની વાસથી નહીં, પણુ 
તેતે ખાવાથી; માત્ર, તેને ખબર ગન્ધતા ઇન્દ્રિય દારા પડે છે એટલું જ. 
સિને ખુશી થાય છે તે બળદના ભાંભરવાથી નહીં પણુ તેને ખાવાથી; 
પણુ ભાંભરવાથી બળદ પાસે છે એમ ઝાહેર થાય છે, માટે સિહ તે 
સ્વર્થી :।જ યતો દેખાય છે. તેમ વળી, સાબરને કે જગથી બકરાને 
જેવાથી તે પ્રસન્ન થતો નથી, પણુ ખોરાક મળશે એમ જાણીને. 

યારે, સયમ અને વિષયાસક્તિને એવા પ્રકારતા આનન્દોની સાથે 
નિસબત છે, કે જે ઉતરતાં પ્રાણીઓને પણુ સાધારણુ છે; અને તેટલા 
માટે એ દાસોચિત અને પાશવ દેખાય છે, એટલે કે સ્પશે અને સ્વાઃ 
દના આનતન્દો. 

છતાં, સ્વાદનું આમાં થોડું જ કાય દેખાય છે, અથવા કદાચ કશું 
નહીં. કારણકે સ્વાદતું કાર્ય રસોઈની પરીક્ષાનું છે, જે દ્રાક્ષાસલના ચાખ- 
નારાઓ અને ભોજતના પાક બનાવનારા કરે છે; પણુ વસ્તુએની આ 
પરીક્ષા ક'ઇ આનન્દ આપતી નથી ( વિષયાસકતને તો નહીંજ ), તે તો 
તેમનો ઉપભોગ આપે છે, અને તેમાં સાધન હમેશાં સ્પર્સેન્દ્રિય હોય છે, 
એ સવે આનન્દેમાં. 

અને તેથી ખાવાના બહુ શોખીન કોઇ માણસે ઇચ્છેલું, કે પોતાની 
ગરદન બગલાના કરતાં લાંબી હોય તો સારં, જે પરથી એમ સૃચિત થાય 
છે, કે તેતો આનન્દ સ્પર્શેન્દ્રિમમાંથી પ્રભનતો હોવો જેઇએ.. 

યારે, જે ૬ન્દ્રિયતે વિષયાસક્તિની સાથે નિસબત છે તે ખબધીમાં 
સવેથી સાધારણુ અને સર્વથી વધારે વિસ્તૃત છે; અતે તેટલા માટે વિષયા* 
સક્તિ યોગ્ય રીતે સૈથી વધારે નિ'દ દુ્ગુણુ દેખાય છે, કારણુકે તે આપણી 
માનવ પ્રકૃતિની સાથે નહીં પણુ પાશવ પ્રકૃતિની સાથે લાગુ થાય છે. 

ત્યારે, આ પ્રકારની વસ્તુઓમાં આદ્રન્દ લેવો, અને ખધી વસ્તુઓ 
*કરેતાં તેમતે વધારે યાહુવી, એ પશુતુલ્ય છે. ક 9 


૮૮ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્, 


અને ઉપરાંત, સ્પરીના આનન્દોમાં પણુ જે વધારે પુરુષત્વવાળા છે 
તે વિષયાસકિતિના પ્રદેશથી ખહાર છે, જેમકે મલ્લને જે મસળવાર્મા અને 
ગર્‌મ સ્નાનમાં લાગે છે તે આનન્દો; કારણુકે વિષયાસડત સમમ્ર શરીરમાં 
સ્પરૈન્દ્રિયતો [ખિલાવ કરતે નથી, પણુ માત્ર અમુક ભાગોમાં. 


શૂ૧, હવે, આપણી વાસનાએ અથવા કામનાઓમાં કેટલીક આખી 

જાતિને સાધારણુ, અને ,ઓજ વ્યક્તિગત તથા મેળવેથી દેખાય છે. 
જેમકે ખોરાકની ઇચ્છા કૃદરતી ( અથવા જતિને સાધારણુ) છે; દરેક 
માણુસ ન્યયારે જરૂર હેય ત્યારે ખાવાનું અથવા પીવાનુ, અથવા કે।૪ વાર 
બન્ને ઇચ્છે છે, અને હોામર કહે છે તેમ, જુવાન અને બલવાન હોય 
(યારે સ્રીસમાગમ પણુ. 

હતાં બધા માણસો ક'ઇ પોતાની જરૂરો એક કે ખીજે નિશ્ચિત રસ્તે 
પૂરી પાડતા નથી, તેમ ખધા કઇ એની એ વરતુઓને ૫ચ્છતા નથી; 
તેટલા માટે આવી ઇચછા ખાસ આપણી અથવા વ્યક્તિગત દેખાય છે. ' 

ખએેશક એ કઇ અ'શે કુદરતી પણુ છે: જૂદા જૂદા લેકે જૂદી જૂદી 
વરતુઓથી પ્રસન્ન થાય છે, અને છતાં કેટલીક વસ્તુઓ એવી છે કે ને 
“(જ કરતાં બધાને વધારે ગમે છે. 

પ્રથમ, ત્યારે, આપણી કુદરતી અથવા સાધારણ ઇચ્છાઓની બાબ: ' 
તમાં થોડા જ ભૂલ કરે છે, અને તે માત્ર એક બાજુ તરફ, અથાત્‌ 
અતિશયતાની બાજી તરક; ઉ. ત. પાસે મૂકાયું હોય તેમાંથી એટલું ખાવું 
અથવા પીવું કે વધારે લઈ શકાય નહીં, એ પરિમાણુની બામતમાં જે 
ઝુદરતી છે તેથી વધી નય છે, કારણુકે ગૃદરતી ઇ*્છા અથવા કામના 
જરૂર પૂરી પાડવાની છે, અને તેટલા માટે આવા લોકે “ ઉદર'ભરી ” 
કહેવાય છે, જેમાં એ સૃશિત છે કે તેએ પોતાનાં ઉદર અતિશ્ઞય ભરે છે. 

જેએ છેક ગુલામી સ્વભાવના હોય તેએજ આ દુગૅયુમાં પડે છે. 

બીજાં, જે આનન્દ વ્યક્તિમત હોય છે (અથોત્‌ જે આપણી 
વ્યક્તિમત ઇચ્છાએ. તૃત ર્થવાથી પ્રભવે છે), તેમની ખાખતમાં ધણા 
હેકો જૂદી જૂદી રીતે ભૂલ કરે છે, 


સયમ, ૮૯ 


જ્યારે લેક એક કે ખીજી બાબતમાં શોખીન કહેવાય છે, કારણકે 
કાંતો તેઓ ખોટી વસ્તુએમાં, અથવા અયોગ્ય હદ સુધી, અથવા ખોટી 
રીતે આનન્દ મેળવે છે, ત્યારૈ વિષયાસકતો એ બધે રસ્તે આગળ નય 
છે. કારણકે જેમાં આનન્દ નહીં લેવો! જેદએ ( કારણુકે તે નિ'ધ વસ્તુએ 
છે ), તેવી કેટલીક વસ્તુઓમાં તેઆ આનન્દ લે છે, અને જે આમાંની 
કોઈ વસ્તુમાં આનન્દ લેવો ઉચિત હોય છે, તો તેએ ધટે તે કરતાં 
વધારે આનન્દ લે છે, 

યારે, એ ખુલ્લું છે કે આ આનન્દોમાં અતિશયતા વિષયાસકિત છે, 
અને નિન્દવા યોગ્ય વસ્તુ છે. ” 

પણુ આતે પ્રતિરૂપ કષ્ટોની ખાખતમાં હિમ્મતના વિષયમાં જેમ 
હતું તેમ નથીઃ કોઇ માણુસ તે સહવાથી સ'યમી કહેવાતો નથી, અને 
નહીં સહવાથી વિષયાસકત; પણુ વિષયાસક્ત માણુસ વિષયાસકત કહેવાય 
* છે તે અમુક આનન્દદાયક વરતુએ ન મળવાથી તેને ધટે તે કરતાં વધારે 
કણુ થાય છે તે માટે ( તેના કણ્તું કારણુ તેના આનન્દ છે ), અને સયમી 
માણુસ સ'યમી કહેવાય છે તે આ આનન્દદાયક વસ્તુઓનો અભાવ અથવા 
તેમનાથી દૂર રહેવું તેને કષ્ઠદાયક નથી તે માટે. 

ત્યારે, વિષયાસકત માણુસ બધી આનન્દદાયક વસ્તુઓ અથવા તેમાં 
જે સોથી તીત્ર આનન્દ આપે તેવી હોય તે ઇચ્છે છે, અને તેની ઇચ્છાથી 
એવી રીતે દોરાય છે કે ખીજી બધી વરતુઓ કરંતાં તેમને તે પસન્દ કરે 
છે, અને તેટલા મારે તે ન મળવાને લીધે અને તેતી કામના ર્યા કરવાને 
લીધે તે વાર'વાર્‌ કજ પામ્યા કરે છે; કારણકે બધી કામનામાં કણ રહેલું 
છે; પણુ આનન્દતી ખાતર કણ પામડું એ વિચિત્ર દેખાય છે. 

આનન્દની બાબતમાં જેઓ ઓછા રહેતા હોય, અને આ વસ્તુઓમાં 
ધટે તે કરતાં એષા રાજી થતા હોય, તેવા માણુસો જવલ્લેજ મળે છે; 
કાર્ણુકે આ પ્રકારની સ'શૈદનહીનતા ગ્મનવ સ્વભાવમાં પ્રાયશઃ છેજ નહીં, 
અને ખરે ઉતરતાં પ્રાણીએ પણુ ખોરાક પ્રકાચ્ન એળખે છે, અને 
“%ટલાફથી પ્રસન્ન થાય છે તથા ખીજાથી નહીં; અને જેને કશું 'આનન્દ- 


હ૦ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાસ્ર. 


દાયક ન હોય, અને જેતે એક તથા ખીજ વસ્તુ વચ્ચે કશે! ભેદ લાગતો 
ન હોય, તેવો પ્રાણી મનુષ્યત્વથી બહુ દૂર છે. એવાને માટે આપણી પાસે 
કોઇ નામ નથી, કારણકે તેવો કોઇ અરિતત્વમાં હોતો નથી. 

પણુ સ'યમી માણુસ આ વરતુઓમાં મપ્યમ પાળે છે. વિષયાસકત 
માણુસ જે વરતુઓમાં સાથી વધારે આનન્દ પામે છે તેમાં તે કશે આનન્દ 
લેતો નથી ( ઉલટો તેમને તિરસ્કારે છે ), તેમ સામાન્યતઃ ખોટી વસ્તુ- 
એમાં નહીં, તેમ આ વરતુઓમાંતી કેોધમાં ( અથાત્‌ સ્વાદ અને સ્પર્શના 
આનન્દોમાં) બહુ નહીં, અને ન્યારે તે હાજર ન હોય ત્યારે તે કણ 
પામતો તથી, તેંમ તેમને ઇચ્છતો નથી, અથવા ઇચ્છે છે તો ફકત મષ્યમ 
ગ્રમાણુર્મા, ધટે તે કરતાં વધારે નહીં, તેમ ખોટે વખતે નહીં, પ્રત્યાદિ; 
પણુ જે વસ્તુઓ આનન્દદાયક હોવાની સાથે આરોગ્ય અને સારી સ્થિતિને 
અતુકૂળ હોય, તેવી તે તે પ્રમાણુમાં અને યોગ્ય રીતે ઇચ્છે છે, અને ખીજી 

આનન્દદાયક વસ્તુઓ પણુ, જો તેએ હાનિકારક ન હોય, અથવા જે ઉમદા 

છે તેથી પ્રતિકૂળ ન હોય, અથવા પોતાના ગક ઉપરાંતની ન હોય તો; 
કારણકે એ અ રિયિવિમાં પણુ તેમની જે દરકાર કરે, તે તેમની ધટે તે કરતાં 
વધારે દરકાર કરે છે, અને સંયમી માણુસ એમ કરે તેવો હોતો નથી, 
પણુ શુદ્ધ વિવેકથી દોરાય છે. 

૧૨* વિષયાસક્તિ ભીરતા કરતાં વધારે અએચ્છિક કેમ છે? 

વિષયાસક્તિ ભીરુડ।ા કરતાં વધારે એચ્૭િક દેખાય છે. 

કારણુકે માણુસ પહેલી તરફ આનન્દથી પ્રભૃત્ત થાય છે, બીજી 
તરક કષ્ટથી; પણુ આનન્દ પ વસ્તુ છે કે જે આપણુ પસન્દ કરીએ 
છીએ, અતે કજ એવી કે જે પરિહ્રીએ છીએ. કણ માણુસને વ્યાકુલ 
બનાવે છે, અને તેતો સ્વભાવ પરિવર્તિત થાય છે, પણુ આનન્દની તેવી 
કશી અસર નથી. તેટલા માટે વિષયાસક્તિ વધારે એચ્ઠિક છે. 

આ કારણોથી ભીસ્તા કરતાં વિષયાસકિત્‌, વધારે દોષપાત્ર છે, અતે 
એક ખબીન્ન કારણુથી પણુ, ચ્રેટલે જ આ પ્રસ'ગા ( અથાત્‌ જેમાં વિષયા- 
સકિત «પ્રગડ થાય છે તે) પર્‌ યોગ્યતાથી વતેતાં પોતાતે કેળવવું તધારે 


સયમ. હ્૧ 


સહેલું છે; કારણુકે આવા પ્રસંગો આપણા જવનમાં વારવાર આવ્યા કરે 
છે, અને એ કેળવણીમાં કશું જેખમ નથી; પણુ ભયતા પ્રસંગોમાં 
એથી ઉલટુ' છે. 

વળી, એમ લાગે છે કે, મનની જે ટેવ અથવા લક્ટ્ણુ ભીસરતા 
કહેવાય છે તેં પોતે, જે છૂટાં છૂટાં કર્મોમાં તે પ્રગટ થાય છે તેના કરતાં, 
વધારે કીચ્૭િક છે, ભીરુ થવું કષ્ઠદાયક નથી, પણુ જે પ્રસંગો ઉપર 
ભીસ્તા પ્રગટ થાય. છે તે કણુતા ભયથી માણુસોને વ્યાકુલ બનાવી દે છે, 
એટલે તેએ પોતાનાં હથિયારો ફે દે છે અને પોતાની છેક ફજેતી થાય 
તેમ વર્તે છે; અને તેથી આ છૂટાં છૂટાં કર્મી બલાત્કારજન્ય પણુ ધાર- 
વામાં આવે છે. 

એથી ઉલટું, વિષયાસક્તની બાબતમાં છૂટાં છૂટાં કર્મી એચ્જિક છે 
. ( કારણુક્રે તે કામના અને ઇચ્છાથી ફરાય છે ), પણુ લક્ષણુ પોતે એધું 
એસચ્હિક છે; કારણુક્રે કોપ્ઠ પણુ માણુસ વિષયાસકત થવા ઇચ્છતો નથી. 


“ વિષયાસક્તિ ” શખ્દ આપણે બાળકોના વાંક માટે પણુ વાપરીએ 
છીએ,* કારણુકે એ ખેમાં અસ્ુક પ્રકાર્તું મળતાપણું છે. ખેમાંથી કયું 
નામ કેના ઉપરથી પડયું છે, તેથી આપણા વર્તમાન પ્રયો।જનમાં કશે 
ભેદ થતો નથી, પણુ એ ખુલ્લું છે કે પાઠલું નામ આગલા ઉપરથી 
પડેલું છે 

અતે દું ધાર છું કે રૂપક ખરાબ નથીઃ જેને “સસ્કૃતિ ”તી 
અથવા “સઝા”નતી જરૂર છે, તે એ છે કે જે નીચ વસ્તુઓ તરક વળે 
છે, અને જેનામાં * સ'વર્દૂનની મોટી શક્તિ હોય છે. હુવે, આ, લક્ષણે 
જેવી મજબૂત રીતે કામનામાં અને બાલ્યાવસ્થામાં મુદ્રિત હોય છે તેવી 
રીતે બીજે હોતાં તથી; બાળકે। પણુ ( વિષમાસડતની માફક ) કામનાને 
અતુસરીને જીવે છે, અને આનન્દદાયક વસ્તુઓ માટે ઇચ્છા તેમનામાં 
સોથી વધારે પ્રબલ હોય છે. જે ત્યારે આ તત્ત્વ નિયામક તત્ત્વને અધીન 


ક બઇ “તરસ... કતક.૦ ૭૦મા” -” અજા. 
4-4 ----- હમ. સી--.0 -.-તતા._તડ.-૩-&..મતાતઉતા. તહમિક,. ગક -....... *---.------૦- 





----- તાતા તાતી. ટા. ૦૮.૦.ક8, 46૯. નનન --_--- કવા ક.ત૦ _શકતઇનલ9, 


ધાં બેશક આપણો સસ્કૃત અથવા ગજરાતી શબ્દ" "તહીં : મૂળ તીક રાબ્ટ 
“માટે આ લખેડું છે. 


હર્‌ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ાઅ. 


અને આજ્તાપાલક ન હોય, તો તે અતિશય વધી જય; કારણુકે વિવેકડી- 
નમાં આનન્દદાયક વસ્તુઓતી ૪ ચ્છા તૃપ્ત ન થાય તેવી અને કોઇ પણુ 
રીતે તૃપ્તિ મેળવવાને તત્પર હોય છે, અને કામનાતી તૃપ્તિ કુદરતી વલયુને 
વધારે છે, અને જે તૃપ્તિઆ મોટી અને તીત્ર હેય છે, તો તે વિવેકને 
બિલકુલ હાંકી કાઢે છે. તેટલા માટે કામનાની તૃપ્તિઆ પ્રેમાણુસર્‌ અને 
થોડી હોવી નેઇએ, અને કામના કોઇ પણુ બાબતમાં વિવેકથી વિસુદ્ધ 
હોવી જેધદએ નહીં ( અધીન અને “ સસ્કૃત ”તો અમે આ અથે કરીએ 
છીએ ), પણુ જેમ એક ખાળક પેતાના શિક્ષકને તાખે હેય છે, તેમ 
વિવેકને તાખે હેવી ભેધએ. 


અને તેટલા માટે સ'ષમી માણુસની કામનાઓ તેના વિવેકને અતુરૂલ 
હોવી જેધએ; કાર્ણુકે જે ઉમદા છે તે બન્નેતું લદ્ય છે; કારણુકે સ'યમી 
માણુસ જે ધટે તે ઇચ્છે છે, અને ધટે તેમ, અને ધટે ત્યારે; અને વિવેકને 
આદેશ પણુ એ જ છે. 


આ, ત્યારે, સ'યમનું વિવેચન થયું. 





મડર્ણુ ૪ 





એજ--ચાલુ? 





૧૬ ઉદારતા સમ્બન્ધી* 

ઉદારતા, જે સમ્બન્ધી આપણે હવે ખોદ્યશું, તે દ્રવ્યની બાબતમાં 
પરિમિતિ દેખાય છે. ઉદાર માણુસમાં જે આપણે વખાણીએ છીએ તે 
તેતું વર્તત છે, અને તે યુદ્ધમાં નહીં, તેમ જે સ સ્થિતિમાં સયમ વખણાય 
છે તેમાં નહીં, તેમ પન્સાફ “કરવામાં નહીં, પણુ દ્રવ્ય આપવામાં અને 
લેવામાં, અતે ખાસ કરીને આપવામાં-દ્રવ્ય એટલે તે ખધી વસ્તુઓ કે 
જેનું મૂલ્ય નાણામાં માપી શકાય. 

પણુ ઉડાઉપણું અને અનુદારતા એ બન્ને દ્રવ્યની બાબતમાં અતિ- 
શયતા અને ન્યૂનતા છે, 

અનુદારતાને હમેશાં એ અથે થાય છે, કે દ્રવ્યને માટે ધટિત હોય 
તે કરતાં વધારે દરકાર રાખવી તે; પણુ ઉડાઉપણું કે!ઇ વાર રુર્ગુણાના 
સમૂડુ માટે વપરાય છે. આ પ્રમાણું જે અનિત્રહી માણુસેો ઉછ્ઠાંછળા 
છવતમાં પોતાનાં નાણાં ઉડાવી દે છે, તેએ ઉડાઉ કહેવાય છે, અને તેથી 
ઉડાઉએ બહુ નિમોલ્ય આદમીઓ ગણાય છે, કારણકે તેમનામાં પુષ્કળ 
દુગુણા સાથે હોય છે. 

પણુ આપણે યાદ રાખવું જેઇએ કે આ શ્રખ્દતો બરાબર ઉપયોગ 
નથી; કારણુકે “ ઉડાઉ ” શ્રખ્દ જેનામાં પોતાની મિલકત કેના કરવાનો 
દુ્ગુણુ હોય તેવા માણુસને દેખાડવાતે નિમાયેલો છે. એટલે “ ઉડાઉપણુ!” 
નો ખરાખર અથે અમે આ સમજીએ છીએ. 

જે કોઇ વસ્તુતો મસુક ઉપયોગ હેય, તે સારી રીતે અથવા નઠારી 
રીતે વપરાઇ શકે. 

હુવે, દ્રવ્ય એ ઉપયોગી વસ્તુનું બાહુલ્ય છે, 


હ્૪ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેશીઅન તીતિશ્ઞાઅ્. 


પણુ દરેક વસ્તુતો! સારામાં સારો ઉપયોગ તે કરી શકે, કે જેનામાં 
તે વસ્તુની સાથે નિસબત ધરાવનારો સદ્ગુણુ હોય, 

તેટલા મારે દ્રવ્યો તે માણુસ સાથી સારી રીતે વાપરશે, કે જેનામાં 
દ્રવ્યની સાથે નિસબત રાખનાર સદ્‌ગુણુ હશે, અથાત્‌ ઉદાર માણુસ. 

હવે, દ્રવ્ય વાપરવાના માર્ગે ખરચવું અને આપવું એ છે, અતે લેવું 

તથા રાખવું એ તો દ્રવ્ય મેળવવાના માગે છે. એટલે ઉદાર માણુસની 
વિશેષતા યોગ્ય સ્થાનમાંથી લેવાના અને ખોટા સ્થાનમાંથી ન લેવાના કરતાં 
યોગ્ય માણુસોને આપવામાં રહેલી છે. કારણુક્રે સદ્ગુણુની વિશેષતા પોતાનું 
હિત સાધવામાં આવે તે કરતાં પરનું હિત સાધવામાં, અને નીચ કમે ન 
ફરવા કરતાં ઉમદા કમે કરવામાં રહેલી છે; પણુ એ સપણ છે કે પરહિત 
સાધવું અતે ઉમદા કમે કરવું એ આપવાનાં સહુગામી છે, તથા પોતાનું 
હિત સાધવું અને નીચ કમે ન કરવું એ લેવાનાં. 

વળી, આપણે જે આપે છે તેનો ઉપકાર માનીએ છીએ, જે લેતો 
નથી તેનો નહીં; અને તે માટે પણુ આપણે પાછલાના કરતાં આગલાને 
વખાણીએ છીએ. 

વળી, આપવાના કરતાં ન લેવું સહેલું છે; કારણુકે ખીન્નનો માલ 
લેવાના કરતાં આપણા માલના સમ્બન્ધમાં લોભ કરવાનું આપણું વધારે 
વલણુ હોય છે. 

વળી, જેએ આપે છે તેએ સાધારણુ રીતે ઉદાર કહેવાય છે; જેએ 
લેતા નથી તેએ ખાસ તેમની ઉદારતા માટે વખણાતા નથી, પણુ તેમના 
ન્યાય મારે; અને જેએ લે છે, તેઓ બિલકુલ વખણાતા નથી. 

પણુ સદગુણી કર્મા ઉમદા છે, અને જે ઉમદા છે તેની ખાતર કરાય 
છે. તેટલા માટે ઉદાર માણુસ પણુ, બી'*નઓની માફક, જે ઉમદા છે 
તેની ખાતર્‌ આપશે, અને યોગ્ય રીતે આપશે; સમથોત્‌ તે યોગ્ય વસતુઓ 
યોગ્ય મનુષ્યોને યોગ્ય વખતે સપાપશે-સક્ષેપમાં, તેના આપવામાં સાચા 
દ્ાનનાં ખધાં ' ચિદ્ધા આવશે. 


ઉદારતા. ી હ્પ 


વળી, તેનું દાન તેને આનન્દદાયક થશે, અથવા તેમ નહીં તો કજ્રહિત 
તો ખરૂંજ; કારણુકે સદગુણી કર્મે હમેશાં આનન્દદાયક અથવા કજ્રહિત 
હેય છે-ખરેખર કષ્ટદાયક હોવાથી તો બહુ દૂર. 

જે ખોટાં માણુસોને આપે છે, અથવા જે ઉમદા છે તે માટેની 
ઇચ્છા સિવાય ખીન કોઇ હેતુથી આપે છે, તે ઉદાર નથી, પણુ કેળ બીન 
નામથી ઓળખાવો જેઇએ. 

તેમ જે કજ્થી આપે છે તે ઉદાર નથી; કારણુકે તેથી એમ સૂચિત 


યાય છે કે તે ઉમદા કમે કરતાં નાણાંતે પસન્દ કરે છે, જે ઉદાર માણુસની 
લાગણી નથી. 

વળી, ઉદાર માણુસ ખોટે સ્થળેથી લેશે નહીં; કારણુક્રે એવું લેવું, 
એ જે માણુસને દ્રવનો બહુ હિસાબ નથી તેના લક્ષણુને અનુકૂળ નથી. 

તેમ તે મહેરબાની માગવાને ત(પર્‌ થશે નહીં; કારણુકે જે ખીનન* 
એને લાભ આપે છેતે તે સ્વીકારવાને ધણું કરીને ઉતાવળમાં હોતો નથી. 

પણુ યોગ્ય સ્થળેથી તે લેશે (ઉ. ત. તેની પોતાની જનગિરમાંથી ), 
અને તે લેવામાં કશું ઉમદા છે એમ માતીને નહીં, પણુ માત્ર આપવાના 
આવશ્યક સાધન તરીકે. અને તેથી તે પોતાની જગિર તરક ખેદરકાર 
રહેશે નહીં, કારણુકે એ વડે તે ખીન્નએને મદદ આપવા ચાહે છે. પણુ 
" તે ગમે તે માણુસને આપવાની ના પાડશે, અને તે એટલા માટે કે, યોગ્ય 
માણુસોને, યોગ્ય વખતે, અને જ્યાં આપવું ઉમદા છે ત્યાં આપવાને, તેની 


પાસે પૂરતું રહે. 
ઉદાર માણુસની એ ખાસિયત છેકે આપવામાં તે અતિશયતા સુધી 


પણુ વધી જાય છે, ત્બેટલે તેના પોતાને માટે ધણું થોડુ' રહે છે; કારણુકે 
પોતા સમ્ખન્ધી બેપરવાઇ એ તેના લક્ષણુનો એક ભ્રાગ છે. 

ઉદારતા શખ્દ વાપરતાં આપણે માણુસની દૉલતનો પણુ વિચાર 
કરવો જઇએ; કારણુકે અમુક બલ્ષેશ ઉદાર કહેવાય છે તે અપાયેલી ર્‌ક- 
મથી નહીં પણુ દાતાની ઉદાર ટેવ અથુવા લક્ષણુને લીધે. અને તેથી એમ 
બનવુ સમ્શવિત છે કે નહાતી રકમનો આપનાર જે તેનાં સાધનો ન્હાનાં 
. છેય તો વધારે ઉદાર માણુસ હોઇ શકે, ડિ 


હદ એરિમ્ટોટલેનું નિકોમેટાઅન નીંતિશાસ્સ 


જેમને દ્ોલતનો વારસા મળ્યો હોય તેએ જેમણે પોતે મેળવી હોય 
તેમના કરતાં વધારે ઉદાર દેખાય છે; કારણુકે તેમણે કદાપિ ત'ગી અતુ- 
ભવી હોતી નથી; અને જેમ આપણે માતપિતા અને કવિઓમાં જેઇએ 
છીએ તેમ, ખધાં માણુસોને પોતે જે બનાવ્યું હોય તેતો ખાસ શેખ 
હોય છે. 

ઉદાર્‌ માણુસને પૈસાદાર બનવું સહેલું નથી, કારણકે તેતું વલણુઃ 
લેવા અથવા સાચવવા કરતાં ખરચવા તરક વધારે હોય છે, અને તે 
પૈસાની દરકાર રાખે છે તે પૈસાની ખાતર્‌ નહીં, પણુ માત્ર તે આપી 
દવાની ખાતર. 

આ મારે નસીબના ઉપર વારવાર એ આરે્‌પ મૂકવામાં આવે છે 
% જેને દોલત સાથી વધારે ધટતી હોય તેને તે સાથી ઓછી મળે છે. 
પણુ આમ બનવું સ્વાભાવિક છે; કારણુકે જેમ પ્રયાસ વગર્‌ ક૪ પણુ 
વસ્તુ મળતી નથી, તેમ જ દોલત મળવી પણુ અશડય છે. 

૭તાં ઉદાર માણુસ ખોટા લોકોને અને ખોટે વખતે આપતો નથી; 
કારણુકે જો તે આપે, તો તે સાચી ઉદારતા દાખવતેો નથી, અતે એ 
પ્રમાણે ખર્ચ્યા પછી ખરે પ્રસગે ખર્ચવાતું તેની પાસે પૂરતું રહે નહીં, 
જારણુકે આપણે કહેલું જ છે તે પ્રમાણે જે પોતાની દોલતના પ્રમાણુમાં * 
અને યોગ્ય બાબતોમાં ખરચે છે તે ઉદાર છે, પણુ જે એથી વધે છે તે 
ઉડાઉ છે. અને તેથી રાજાએ ઉડાઉ કહેવાતા નથી, કારણુક્રે બક્લેશા અને 
ખરચેામાં તેમની સષટહ્િના માપથી વધી જવું તેમને માટે સહેલું દેખાતું નથી. 

ત્યારે, ઉદારતા એ દ્રવ્ય આપવામાં અને લેવાયાં પરિમિતિ હોવાથી, 
ઉદાર માણુસો યોગ્ય બાબતોમાં યોમ્ય રકમ ખર્ચશે, જેમ ન્હાાની વસ્તુ- 
ઓમાં તેમ માટીમાં, અનેઃતે આનન્દથી; અને યોગ્ય સ્થળેથી યોગ્ય રકમ 
તે લેશે પણુ ખરો. કારણુકે સદ્યુણુ આપવા અતે લેવા બન્નેમાં પરિશિતિ 
છે, માટે જે માણુસમાં સદ્યુણુ હશે તે ખત્તે ષોગ્ય રીતે કરશે. વાજખી 
હ્ેવું એ વાજબી આપવાને અતુફૂલ છે, પણુ ખીજ કોઇ પ્રેકારતુ' લેવું 
તેથી વિક્દ”છે. એટલે જે આપવાં અને લેવાં પરસ્પર અનુરૂલ હોય છે 


ઉદારતા, ' ઉછ 


તે એકજ વ્યક્તિમાં મળે છે, પણુ જે પરસ્પર્‌ વિરુદ્દ હોય છે તે 
નથી મળતાં. 

પણુ જે ઉદાર માણુસથી જે વાજબી અતે ઉમદા છે તેથી' વિરુદ્ધ 
રીતે કઇ ખરચ થઇ જય, તો તેતે કણ થશે, પણુ તે પ્રમાણુમાં; કારણકે 
ખરે વખતે અને યેગ્ય પ્રમાણુમાં પ્રસન્ન થવુ' અતે કણું પામવુ' એ 
સદૂગુણુની એક ખાસિયત છે. 

વળી, ઉદાર માણુસનતી સાથે નાણાંની બાખતમાં વ્યવહાર કરવે। 
સહેલો છે; તેતે છેતર્વો મુસ્કેલ નથી, કારણકે તેનેઃ દ્ર્યની' છીમત નથી, 
અને જ્યાં ખરચવુ' ન જેઇએ' ત્યાં ખરચવાથી કણ પામવાના કરતાં જ્યાં 
ખરચવું જોએ ત્યાં ન ખરચી શકવાથી ચીડાવાનુ' તેનુ' વધારે વલણુ છે- 
એવે! માણુસ કે જેને સાઇંમનાઇડીસ પસન્દ કરે નહીં. 

ખીજ તરફ, ઉડાઉ માણુસ આ ખાખતોમાં પણુ ભૂલ કરે છે. તે 
* સાચે પ્રસંગે અને સાચી રીતે પ્રસન્ન થતો નથી, તેમ કછ પામતો નથી : 
પણુ આ આપણે આગળ ચાલશું તેમ વધારે સ્પણ થશે. 

આપણે કહેલું છે કે, ઉડાઉપણુ' અને અનુદ્ારતા બન્ને ખે વસ્તુઓમાં 
એકી વખતે અતિશયતા અને ન્યૃનતા છે, અથાત્‌ આપવામાં અને લેવામાં 
( ખરચનો સમાવેશ આપવામાં થાય છે). ઉડાઉપણું આપવામાં અતે ન 
લેવામાં ચડે છે, પણુ લેવામાં ઉતરે છે; અતુદારતાં આપવામાં ઉતરે છે, 
પણુ લેવામાં ચડે છે-ન્હાની વસ્તુઓમાં, એટલુ'*ઉગેરવુ' જેઇએ. 

હવે, ઉડાઉપણુાનાં ખે તત્ત્વો સામાન્યત: એકજ વ્યકિતમાં સ'યુકત 
હોતાં નથી : જે મ]ગુસ કદાપિ લેતો ન હોય તેને હમેશાં આપ્યા કરવુ 
સહેલું નથી; કારણુકે ખાનગી માણુસોનાં આપવાનાં સાધને! થોડા વખતમાં 
ખૂકી જાય છે, અતે એ નામ સાધારણુ રીતે ડ્માનગી માણુસો। માટે વાપર" 
વાર્માં આવે છે. 

આ જાતનો ઉડાઉન માણુસ ( અથાત્‌ જેતામાં બન્ને તત્ત્વો સ'યુક્ત 
હોય તે ) અતુદ્દારના કરતાં ક'૪ થોડે બહેશર દેખાત્‌ નથી. કારણુકે ઉમર 
'વધતાં અને સાધનો ખૂટતાં' તે સહેલાઇથી સુધરે છે, અને “મષ્યમ માર્ગ 


હ૮ એરિસ્ટોટલનું' નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાસ્ર. 


ઉપર્‌ આવે છે. કારણુકે ઉદાર સ્વભાવનાં તત્ત્વો તેનામાં છે; તે આપે છે, 
અને લેતો નથી, જેકે એકેય તે સારી રીતે કે ધટે તેમ કરતો નથી. 
એટલે જે તે આ રીતે કેળવાય, અથવા ખીજ કોઇ રીતે આ ફેરફાર તેના 
સ્વભાવમાં થઇ શકે, તો તે ઉદાર ચશે; કારણુકે ત્યારે તે જેને આપવું 
ધટશે તેને આપશે, અને જ્યાંથી લેવુ' ધટિત નહીં હોય ત્યાંથી લેશે નહીં. 
અને તેથી તે સાધારણુ રીતે ખરાબ લક્ષણુનો ગણાતો નથી; કારણુકે 
આપવામાં અને ન લેવામાં બહુ દૂર્‌ જવુ', એમાં જેટલી મૂખાધ દેખાય છે, 
તેલી દુગુણી કે દુષ્ટ પ્રકૃતિ દેખાતી નથી. 

ભારે, આ પ્રકારનો ઉડાઉ માણુસ અતુદારના કરતાં ધણુ સારો 
દેખાય છે, આપણે આપ્યાં તે કારણોથી, અને ઉપરાંત આ કારણુથી પણુ, 
કે ઉડાઉ ધણાતું ભલું કરે છે, પણુ અતુદાર્‌ કેધ્તું નહીં, તેની જાતનું એ નહીં. 

પણુ ધણાખર્‌। ઉડાઉઓ, કહેવાયું છે તેમ, ખોટી રીતે આપે છે એટલુંજ 
નહીં, પણુ ખોટે સ્થળેથી લે છે, અને આ અ'શે અતુદાર છે. તેઓ બને 
તેટલુ કઢાવવા ઇચ્છે છે, કારણુક્રે તેએ ખર્ચવા ઇચ્છે છે, પણુ સહેલાઇથી 
ખરચી શકતા નથી, કારણુક્રે તેમની પાસે હેય તે તરત ખૂટી નય છે. 
એટલે તેમને બીજે રસ્તેથી મેળવવાની જરૂર પડે છે. વળી, જે ઉમદા 
છે તે માટે તેમને કશી દરકાર હોતી નથી, તેથી તેઓ બિલકુલ વિચાર 
વગર ગમે તે સ્થળેથી લે છે; કારણુકે તેઆ આપવાને ઉત્સુક હોય છે, 
પણુ પૈસો કેમ નનય છે, અથવા કયાંથી આવે છે તેની રતિભાર દરકાર 
કરતા નયી. 

અને તેથી તેમની બક્લેશે ઉદાર નથી, કારણકે તેએ ઉમદા નથી, 
તેમ જે ઉમદા છે તેતી ખાતર્‌ તે અપાતી નથી, તેમ યોગ્ય રીતે પણુ 
તહીં. કોઇ વાર જેએ નિધન, રહેવા ન્નેઇએ તેમને તેઓ સધન કરે છે, 
અને સારા લક્ષણુના માણુસોને કશું આપતા નથી, પણુ જેએ તેમની 
ખુશ્ચામત કરે છે, અથવા કઇં ગમ્મત પૂરી પાડે છે, તેમને પુષ્કળ નવાજે 
છે, અને આ પ્રમાણે તેઓમાંનાન ધણા ખરા વિષયાસકત હેય છે; કારયુકે 
નાણાં ખસ્થવશ્ને તૈયાર હોવાથી તે ઉ૭ાંછળા જીવનમાં ઉડાવવાનું તેમનું 


૯ 
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વલણુ હોય છે, અને જે ઉમદા છે તે તરક તતધતે તેએ પે તાતા છવતત 


રૂપ આપતા નથી, તેથી આનન્દ પાછળ ફોફા મારેવામાં સહેલાઇથી પડી જાય છે, 

ત્યારે, જે દોરનાર ન મળે, તો ઉડાઉ માણુસ આ સ્થિતિમાં આજ 
છે, પણુ જે તેતે કેળવણી મળે, તો તેતે પરિમિત અને વાજબી રસ્તા 
ઉપર્‌ લાવી શકાય, 

પણુ અતુદારતા સુધરી શકે એવી નથી;, કારણુકે ૬હાવસ્થા અતે 
શક્તિની બધી હાનિ માણુસોને અનુદ્દાર બનાવતી દેખાય છે. 

વળી, તે ઉડાઉપણા કરતાં વારસામાં વધારે ઉતરે છે; ધણુાખરા 
માણુસોનું નાણાં આપવા કરત! રાખવા તરફ વધારે વલણુ લાગે છે. 


વળી, તે લાંખે સુધી પહોંચે છે, અને તેનાં ધણાં રૂપ હોય છે; 
કારણુકે માણુસને અનુદાર થવાના ધણા માગે છે, એમ દેખાય છે. 

તેના ખે ભ્ઞાગ છે-આપવામાં ન્યૂનતા, અને લેવામાં અતિશ્ઞયતા; 
'પણુ તે હમેશાં પૂણુ અ'શમાં માલુમ પડતી નથી; કેટલીક વાર એ ભાગે 
વિચુકત હેય છે, અને એક માણુસ લેવામાં ચડે છે, તથા બીજે આપવામાં 
ઉતરે છે. ઉદાહુરણુ તરીકે, જેએ ક જુસ, સૂમ, રૃપણુ, વગેરે નામથી 
એળખાય છે તે બધા આપવામાં ન્યૂત રહે છે, પણુ પારકા માલને લોભ 
* ફરતા નથી, તેમ તે લેવાને પચ્ઠતા નથી. 

પ્રટલાક માણુસો એક તના પ્રમાણિકપણુા।થી, અથવા જે શરમ 
ભરેલું છે તેથી દૂર રહેવાની ઇચ્છાથી આ વર્તન *તરક બ્રેરાય છે-એટલે 
મારા કહેવાની મતલબ એ છે કે, કેટલાક માણુસો એ કારણુથી સ'્રહુ 
કરતા દેખાય છે, અથવા એ કારણુ બતાવે છે, કે તેમ કરવાથી કશું શરમ 
ભરેલું કરવાની તેમને કદાપિ જરૂર્‌ પડે નહીં. 

પણુ બીનએઓ માત્ર ભયથી પોતાના પયઞશીઓએના માલ પર હાથ 
નાખતા નથી. તેએ માને છે કે બીજનો માલ ઉપાડવા જતાં પોતાનો 
માલ પણુ ઉપડી જવાની વકી છે; તેયી નેએ લીધા દીધા ક્રગર ખેસી રહે છે. 

ખીજએ, વળી, લેવાની બાબતમાં એટલે સુધી આગળ વધે છે, કે 
. કોઇન પણુ રસ્તે કઇ પણુ લાભ મળે, તે લેવાને ચૂકતા નથી, ઉ. ત. જેઓ 
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નીય ધ'ધા કરે છે તેઓ, ગણિકાઝઠ રાખનારાએ અને એવાઓ, તથા 
ન્હાની રકમો! મોટે વ્યાજે ધીરનાર વ્યાજખોરે; કારણુકે આ બધા અયેગ્ય 
સાધનેોમાંથી અતે અયોગ્ય હદ સુધી નાણાં મેળવે છે. 

આ છેલ્લાઓની ગક સાધારણુ ખાસિયત હુલકા લાભની પ્રભૃત્તિ 
' રખાય છે; કારણકે તે બધા લાભની ખાતર અને થોડા લાભની ખાતર, 
નિન્દા સહન કરે છે. કારણકે જેએ અયોગ્ય લાભો અયેગ્ય માર્ગે પણુ 
મોટા પ્રમાણુમાં મેળવે છે તેએ અનુદાર કહેવાતા નથી, ઉ. ત. જે 
જુલમગારે શહેરો અને મન્દિરોને લૂટે છે તે; તેએ દુષણ અધાર્મિક, 
અન્યાયી કહેવાય છે. પણુ પાસામાં ઠંગતાર, હુમામખાનાંમાંથી કપડાં 
ચોરનાર, અથવા સાધારણુ ચોર, એ સર્વ અનુદ્દારમાં ગણાય છે; કારણુ 
"કૃ એ સર્વ હુલકા લાભ મેળવે છે ; એટલે ચોર અને ઠૅમ બને લાભ 
માટે પોતાનો ધધે ચલાવે છે અને નિન્દા સહે છે, ચોર્‌ પોતાની લૂટતી 
ખાતર મોટામાં મોટાં જેખમો ખેડે છે, અતે ઠંગ જેમને આપવું નેઇએ * 
તે દોસ્તોમાંથી કમાણી કરે છે. આ રીતે બ'ને અયોગ્ય માર્ગે લાભ મેળવ- 
વાને ૪ચ્છતા હોવાથી હલકા લાભના શોધનારા છે; અને નાણાં મેળવવાના 
આવા ખબધા માર્ગી અનુદાર છે. 

પણુ અતુદારતા એ યૈગ્ય રીતે ઉદારતાથી વિરુદ્દ કહેવાય છે; કાર 
ણુકે એ ઉડાઉપણુ કરતાં વધારે ખરાબ છે, અતે જેનું આપણે ઉડાઉપણા। 
તરીકે વણેુન કર્યું તેના કરતાં આ માર્ગે ભૂલ કરવાને માણુસો વધારે 
પાત્ર હોય છે. 

ત્યારે, આ ઉદારતાનું અને તેની વિરુદ્ધના દુર્ગૂણેવનું વિવેચન થયું. 

૨ સહામાત્રતા સચ્બન્ધી, 

હવે મહામાત્રતાની પરીક્ષા એ આપણું કતેવ્ય લાગે છે. કારણક 
એ પણુ દ્રવ્યની સાથે નિસખતવાળે સદ્ગુણુ દેખાય છે. 

પણુ એ, ઉશરતાની માફક, નાણાં સમ્બન્ધી વ્યવહારોના આખા 
ક્ષેત્ર ઉપર વિસ્તૃત નથી, પણુ *માત્ર મોટા ખરચતી બાબતો ઉપર; અને 
તેની અન્દર એ મહત્તામાં ઉદારતાથી આગળ નય છે. ફારણુકે જેમ તેનું ' 
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નામજ સૂચવે છે તેમ, તે મોટા પ્રમાણુ ઉપરનો યોગ્ય ખરચ છે. પણુ 
મહત્તા સાપેક્ષ છેઃ કોઇ માણુસ એક સૈનિકનાકા તેયાર કરતો હોય તે 
માટે જે ખરચ યોગ્ય છે તે, અને એક ધમૈદોત્યતા મુખ્યાધિકારી માટે 
જે યોગ્ય છે તે, સમાન હોય નહીં, 

ત્યારે, શું યોગ્ય છે એ વ્યક્તિ, પ્રસંગ, અને હાથમાં લીધેલા કામની 
અપેક્ષાએ નક્કી થાય છે, છતાં જે નિમાલ્ય અથવા સાધારષણુ મહરવના 
પ્રસસ્‍'ગો ઉપર્‌ જે યોગ્ય છે તે ખરચે છે, તે મહામાત્ર કહેવાતો નથી; 
ઉ. ત. તે માણુસ, કે જે કવિના શ્ખ્દોમાં કહી શકે--“ ભિખારી ભમતા 
ઝાકા, દીધાં મે દાન તેમને; ” પણુ જે મોટા પ્રસગે! ઉપર યોગ્ય ખરચી 
શકે તેજ મહામાત્ર કહેવાય છે. કારણુકે મહામાત્ર માણુસ ઉદાર હોય 
છે; પણુ માણુસ મહામાત્ર થયા સિવાય ઉદાર હોઇ શાકે. 

આ ગુણુની ન્યૂનતા ક્ષુદ્રા કહેવાય છે; તેતી અતિશયતા પ્રાકૃતપણું, 
* ૬મ્ભ, વગેરે; જેતી ખાસિયત યોગ્ય બાબતોમાં અતિશય ખરચવાની નથી, 
પણુ અયોગ્ય બાબતોમાં અને અયોગ્ય રીતે ડેળ દેખાય તેમ ખર્ચવાની 
છે. પણુ તેમના સમ્બન્ધમાં આપણે થોડીજ વારમાં બોલશું. 

પણુ મહામાત્ર માણુસ ઝુશળ કારીગર સરખો છે; અમુક પ્રસગે 
શેની જરૂર છે એ તે ન્નેઇ શકે છે, અતે મોટી રકમો! ખૂખીથી ન્મરચી શકે 
છે. કારણુકરે આપણે શ્વર્‌ૂઆતમાં કહ્યું છે તેમ, અમ્રુક ટેવ અથવા લક્ષણુવું 
રૂપ જે કર્મોમાં તે પરિણુમે અને જે વસ્તુઓ તે બનાવે તે પ્રમાણે રગાય છે. 
તેટલા માટે મહામાત્ર માણુસનાં ખર્ચે મોટાં અને યોગ્ય હોવાં જોઇએ. 

તે જે ઉત્પન્ન કરૅ છે તે પણુ એજ સ્વભાવનું થશે; કારણુકે એ 
પ્રમાણેજ ખરચ મોટું તેમજ પરિણામને યેગ્ય થશે. 

ત્યારે, પરિણામ ખરચના પ્રમાણુમાં હોશ્ું જુએ, અને ખરચ પ- 
રિણમના પ્રમાણુમાં, અથવા વધારે પણુ. 

વળી, આ પ્રમાણે "પોતાનું નાણું* ખરચવામાં મહામાત્ર માણુસના 
હેતુ જે ઉમદા છે તે માટે ઇચ્છાતો હોય છૈ; કારણુકે આ ખધા, સદ્ચુ- 
'ણિની સાધારણુ ખાસિયત છે. 
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ઉપરાંત, તે ખુશીથી અને પુષ્કળ ખરચશે; કારણુકે ખરચની 
સૃદ્દ્મ ગણુતરી કરવામાં ક્ષુદ્રતા છે. કામનું ખરચ શું થશે, અને સસ્તામાં 
સસ્તું તે કેમ થઇ શકે, એ તપાસ કરવાને બદલે તે એમ તપાસ ફરશે, 
' સેથી સુન્દર અને સુશોભિત તે કેમ થઇ શકે. 

એટલે મહામાત્ર માણુસ ઉદાર પણુ હોવે! જપ એ; કારણુકે ઉદાર 
માણુસ પણુ યોગ્ય રકમ યોગ્ય રીતે ખરચશે; માત્ર રકમ અને રીત બન્ને 
બરાબર હોય, ત્યારે ઉદારતા ( જેના કાર્યનું ક્ષેત્ર પણુ એજ છે ) અને 
મહામાત્રતામાં તફાવત મહત્તાથી પડે છે, અર્થાત્‌ ખરચેલી રકમની વાસ્તવિક 
મહત્તાથીઃ અને ખીજાં, જ્યાં ખરચેલી રકમ સરખી હોય, ત્યાં મહામાત્ર 
માણુસના ખરચતું પરિણામ વધારે મહામાત્ર થશે. 

કારણુકે માલની ઉત્કૃષ્તા અને અમુક હુનરતી પેદાશ કે કૃતિની 
ઉત્કૃણ્તા એ ખે એક નથીઃ માલ તરીકે, તે સૌથી મૂલ્યવાન અથવા તારી 
લાયક છે, કે જે સાથી કીમતી હેય, ઉ. ત. સોનું; હુનર અથવા કલાની 
કૃતિ તરીકે તે સાથી તારીફૂલાયક છે કે જે મહાન અતે સુન્દર હોય : 
કાર્ણુકરે આવું કામ જ્નેતાં વિસ્મય થાય છે, અને મહામાત્ર વસ્તુ હમેશાં 
વિસ્મયકારક હોય છે; ખરે, મોટા પ્રમાણુ ઉપર કામની ઉત્કૃણ્તા એ 
મહામાત્રતા છે. 

હવે, એક જાતનું ખર્ચ એવું છે કે જે ખાસ અર્થમાં તારીકફ્લાયક 
અથવા માનપાત્ર કહેવાય છે, જેવું કે દેવાની પૂ'્ન માટેનું ખરચ ( ઉ. ત. 
અપેણુા, મન્દિરે, અને યજ્ઞો ), અને વીરોની પૂશ્ન માટેનું તમામ ખરચ, 
અને ઉમદા મદત્ત્વાકાંક્ષાથી પ્રેરાયેલી બધી લો।કસેવા% ઉ. ત, કે માણુસ 
ગાયકગણુ પૂરા પાડવાનું અથવા સેનિકનાોકાને સાધનસંપન્ન કરવાનું યોગ્ય 
ધારે, અથવા ખૂખીદાર પહૃતિથી એક ઝાહેર મેજબાની આપે. 

પણુ આપણે કહ્યું છે તેમ, બધે પ્રસગે આપણે ખરચનાર માણુસ 
તરક જેવું જોઇએ, અને પૂછવું 'નેઈએ કે, તેં કોણુ છે, અને તેની દોલત 
કેટલી, છેટૂ કારણુકે “ખરચ સ્થિતિના પ્રમાણુમાં હોવો નેધએ, અને માત્ર 
પરિણામને નહીં પણુ તે કરનારને સુદ્ધાં ધટિત હોવો જઇએ. 
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અને તેથી કોઇ ગરીબ માણુસ મહામાત્ર થઇ શકે નહીં : મોટી 
રકમો યોગ્ય રીતે ખર્ચવા માટે તેની પાસે મૂડી હોય નહીં : જે તે યત્ન 
કરે, તો તે મૂખ છે; કારણુકે તે પ્રમાણુ વગર અને ખોટે રસ્તે ખરચે છે; 
પણુ કોઇ કમે સદગુણી થવા માટે તો ખરે રસ્તે થવું જેઇએ. પણુ 
જેમની પાસે પોતાના પ્રયાસથી અથવા પૂર્વજ તરફ્થી અથવા સમ્બન્ધીઓ 
તરફથી મળેલાં જેઈતાં સાધનો હોય અને જેમનામાં કુલીનતા, પ્રતિષા, 
વગેરે હોય, તેવાને માટે આવો ખરચ ઉચિત છે; કારણુકે આ ખધી 
વસ્તુઓ માણુસને અમુક મહત્તા અને વજન આપે છે. 

યારે, મહામાત્ર માણુસ બરાબર આ પ્રકારનો હેય છે, અને આપણે 
કહ્યું છે તેમ, મહામાત્રતા શૈથી યોગ્ય રીતે આ પ્રકારના ખરચમાં પ્રગટ 
થાય છે; કારણુકે આ મોટામાં મોટું અને સાથી વધારે પ્રતિકિત પ્રકારતું 
ખરચ છેઃ પણુ ખાનગી પ્રસંગોમાં પણુ, જે તે માણુસતી ઝિન્દગીમાં 
* માત્ર એક વાર આવે તેવા હોય, તો એ દાખવી શકાય છે, ઉ. ત. શ્ઞાદી 
અથવા એવી કોઇ બાબતમાં; અથવા જ્યારે તે રાજ્યને કે શ્રાસક વર્ગીને 
ખાસ મહત્ત્વના હેય ત્યારે, ઉ. ત. પરદેશીઓના સત્કાર્માં અતે તેમને 
માર્ગે વિદાય કરવામાં, અથવા તેમને બક્લેશે આપવામાં અને તેમતી બક્ષેશે 
વાળવામાં; કારણુકે મહામાત્ર માણુસ પોતાની જત માટે નાણાં ખરચતો 
નથી, પણુ સાર્વજનિક બાબતો માટે; અને પરદેશીઓને બદ્ષેશે અમુક 
અ'શે દેવનાં અપેણાને મળતી આવે છે. ” 

પણુ મહામાત્ર માણુસ પોતાનું ધર પણુ પોતાની દોલતને ધટે તેવી 
હબથી બાંધશે; કારણુકે સુન્દર ધર પણુ એક પ્રકારનો સાવેજનિક શણુગાર 
છે, અને તે સ્થાયી વસ્તુઓ ઉપર્‌ વધારે સહેલાઇથી નાણાં ખરચશે; 
કારણુકે આ સાથી ઉમદા હોય છે, અને દરેક પ્રસગે તે જે યોગ્ય હશે 
તે ખરચશરે-જે દેવોને માટે અને માણુસોને માટે, મન્દિર્ને માટે અને 
ફબરને માટે સરખું હેોહું નથીઃ * 

અને દરેક ખરચ તેની જાતમાં મેણું હોઇ શાકે તેથી, જેકે મોટા 
' પ્રસંગ ઉપર મોડું ખરચ સોથી વધારે મહામાત્ર છે, અતે તેથી ઓછે 
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દર*જે કોઇ! પણુ પ્રસંગનું મોટું ખરચ મહામાત્ર છે, (કારણુકે પરિણામની 
મહત્તા અતે ખરચની મહત્તા એ બે એક નથી; ઉ. ત. સૌથી સુન્દર 
દડો અથવા સાથી સુન્દર સીસી જે મળી શકે તે એક ખાલકને માટે મ- 
હ્ામાત્ર ભેટ છે, જેકે તેની કીમત છેફ થોડી અને ક્ષુદ્ર હોય ), એટલે 
એ કફ્લિત થાય છે, કે મહામાત્ર માણુસની એ ખાસિયત છે કે, કે!ઇ પણુ 
જાતનું કામ કરવાનું હશે તે તે મહામાત્ર રીતે કરશે ( કારણુકે એવા 
કામથી બહેતર કરવું સહેલું નથી ), અને ખરચના પ્રમાણુમાં પરિણામ 
પેદા કરશે. 

આ ત્યારે મહામાત્ર માણુસતું લક્ષણુ છે. 

જે માણુસ આથી ચડે છે (જેને આપણે દામ્ભિક કહીએ છીએ ) 
તે, આપણે કહ્યું તેમ, અયોગ્ય રીતે ખર્ચવામાં ચડે છે. તે મોટી રકમે। 
નહાતી બાબતોમાં ખરચે છે, અતે અધટિત આડમ્ખર કરે છે; ઉ. ત, જે 
તે પોતાના મ'ડલના સભ્યોને ગમ્મત કરાવતો હશે, તો તે તેમને એક 
શાદીની જિયાફૂત આપશે; એક નાટકમાં ગાયકગણુ પૂરા પાડતો હશે, તો 
તે ખધાને જ'બ્ુડિયા ર્‌ ગના પહેરવેશમાં રગભૂમિ પર્‌ ઉભા કરશે, જેમ 
મેગેરામાં થયેલું તેમ; અતે આ બધું તે કરશે તે જે ઉમદા અથવા સુન્દર છે 
તે માટેની ઇચ્છાથી નહીં, પણુ કેવળ પોતાના દ્રવ્યતો આડમ્બર કરવાને, 
કારણુકે એમ કરીને તે તારીફ મેળવવા ચાહે છે, અને જયાં ધણું ખર્ચવું 
નેઇએ યાં થોડુ', તથા જ્યાં થોડુ ખર્ચવું જેઈએ લાં ધણું ખરચે છે. 

પણુ ક્ષુદ્ર માણુસ દરેક પ્રસગે ઉતરતો રહે છે, અને જ્યારે તે ધણી 
મેટી રકમો ખરચે છે, ત્યારે પણુ કે!ઇ નિમોલ્ય બાબતમાં કૃપણુતા બ 
તાવીને પોતાના કામના સૌન્દર્યને બગાડશે. તે ખે વાર્‌ વિચાર્યા વગર અને 
એણામાં ઓછા ખરચે કેમ થાય એ તપાસ્યા વગર કશી વસ્તુ કરતો 
નથી, અને ત્યારે પણુ કકળાટ કરે છે, અને પોતે કશી જરૂર વમર્‌ 
મોટા પ્રમાણુ ઉપર્‌ બધું કરે છે એમ ધારે છે. 

(યારે, આ બન્ને લક્ષણો દુર્ચણી છે, પણુ તેથી નિન્દદા થતી નથી; કાર- 
ણુકે તેઓ ખીજાઓને ફાતિકારેક નથી, તેમ સ્વતઃ પણુ ખહુ પીડાકર્‌ નથી. 


મહાશયતા. * ૧૦૫ 


૩, મહાશયતા સચ્બન્ધી# 


મહાશયતા નામ ઉપરથી જ લાગે છે કે તેને મોટી વસ્તુઓની સાથે 
નિસખત હોવી જેધ્એ; તે કઇ છે એ આપણે પ્રથમ ન3કી કરીએ. 

આપણે તે ગુણુનોજ પ્રથમ વિચાર કરીએ, અથવા એ ગુણુ પ્રગટ 
કરનાર માણુસનો વિચાર કરીએ, તેથી કશે। તફાવત પડવાનો નથી. 


મહાશય કહેવાથી આપણે એવા માણુસેને ખાધીએ છીએ, કે જે 
ધણુાનો દાવો કરે છે અને જેને ધણું ધટે છે: કારણુકે જે પાત્રતા વગર 
ધણા દાવો કરે છે તે મૂર્ખ છે; પણુ જેનામાં સદૂગુણુ હોય છે તે કદાપિ 
મૂખ અથવા ખેવકૂફ હોતો નથી. ત્યારે, જે માણુસનું આપણે વણુન આપ્યું 
છે તે મહાશ્ચય છે. 

જેની પાત્રતા થાડી છે, અને જે થોડા દાવો કરે છે, તે સ'યમી 
" ( અથવા નમત્ર ) છે, પણુ મહાશ્ઞય નહીઃ _કારણુંકે મહાશયતામાં ( અથવા 
આત્માની શી) મહત્તા અન્તગૈત છે, જેમ સાનન્‍્દ્યૅમાં કદ અન્તગેત 
છે તેમ; ન્હાના માણુસે। સુધડ અને ધાટીલા હોઇ શકે, પણુ સુન્દર 
કહેવાય ના 

જે પાત્રતા વગર્‌ ધણા દવે કરે છે તે મિથ્યાભિમાની છે ( જેકે 

પોતાને ધટે તે કરતાં વધારે દાવો કરનાર દરેક મિથ્યાભિમાની નથી ). 

જે પોતાની પાત્રતા કરતાં એછે દાવો કરેં છે તે ન્હાના મનને છે 
પછી કાંતો તેની પાત્રતા મોટી અથવા પરિમિત હેય, અથવા કાંતો તે 
થોડી હોય, અને હે એથી પણુ ઓછે દાવો કરતો હોય; પણુ જેનામાં 
પાત્રતા મોટી છે તેનામાં દોષ સાથી મોટો દેખાય છે; કારણુકે જે તેની 
પાત્રતા છે તે કરતાં એઇછી હોય, તો તે શું કરે? 

યારે, મહાશય માણુસ પોતાની પાત્રતાની મહત્તાના સમ્બન્ધમાં સીમા 
ઉપર સ્થિતિ કરે છે, પરુ તે વર્તવું ષ્નેઇએ તેમ વતેવામાં મષ્યમ પાળે 
છે, કારણુકે તે ષોતાની પાત્રતા પ્રમાણે દાવો કરે છે, અને ખીના બધા 
' કાંતો ખહુ વધારે અથવા ખહુ ઓછે ના કરે છે, 
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તેટલા માટે, જે તે ધણાને પાત્ર છે અને ધણાનો દાવો ફરે છે, 
અને સાથી વધારે મોટામાં મોટી વસ્તુઓને પાત્ર છે અને તેમના દાવો 
કરે છે, તો એક વસ્તુ એવી છે કે જેની સાથે તેને ખાસ નિસખત રહેશે. 
કારણુકે પાત્રતાને ખાલ સારી વસ્તુઓની સાથે સમ્બન્ધ છે. હવે, બાલ 
સારી વસ્તુઓમાં મોટામાં મોટી આપણે તે માની શકીએ કે જે આપણે 
દેવોને ધટિત તરીકે સમર્પીએ છીએ, અતે જે ઊંચી પદવીના લોકે સેથી 
વધારે ઇચ્છે છે, અને જે સર્વથી ઉમદાં કર્મેને માટે નિયત થયેલું ઇનામ 
છે. પણુ આ વણેન જે વસ્તુને લાગુ પડે છે તે માન છે, અતે આપણે 
એધડક કહી શજ#ીએ કે માન એ બહારની સારી વસ્તુઓમાં સોથી મોટી 
વસ્તુ છે. તેટલા માટે માના અને અપમાનેો એ તે ક્ષેત્ર છે, કે જેમાં મ- 
હાશય માણુસ ધટે તેમ વર્તે છે. 

અને ખરેખર એટલું તો સાબિત કર્યા વગર પણુ આપણે જોળ 
શકીએ કે મહાશય માણુસોને માનની સાથે નિસબત છે; કારણુકે જેનો. 
તેએ ખાસ દાવો કરે છે, અને જેને તેઓ પાત્ર છે, તે માન છે. 


ન્હાના મનનો માણુસ, તેના દાવાને કાંતો આપણે તેની પાત્રતા 
સાથે સરખાવીએ, અથવા મહાશય માણુસ પોતાને માટે જે દાવો ફરે છે 
તેની સાથે સરખાવીએ, તોપણુ ઉતરે છે. 


મિથ્યાભિમાની મ્ાણુસ પોતાને જે ઉચિત હોય તેથી ચડૅ છે, નને 
કે તે મહાશય માણુસના કરતાં દાવે। કરવામાં ચડતો નથી. 


પણુ મહાશય માણુસ, તે મોટામાં મોટી વસ્તુઓને લાયક છે તેથી, 
પૂણુ અ'શે સારો અથવા ઉત્કૂજણ આદમી હોવો જેઇએ; કારણુકે વધારે 
સારે માણુસ હમેશાં વધારે સારી વસ્તુઓને લાયક હોય છે, અને સૌથી 
સારો માણુસ સોથી સારી વસ્તુઓને. તેટલા મારે ખરૅખરે મહાશય 
માણુસ સારો અથવા ઉત્કુણ્ુ આદમી હોવો જેઇએ., અને ખરેખર દરેક 
સદ્્‌ગુણુ અથવા ઉત્યૃણતામાં ક્હત્તા એ મહાશય અથવા મહાત્મા માણસો 
અવશ્ય અંન્તગૈત હેવી જેઇએ, એમ . લાગે છે. 
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હાથ હલાવતાં ન્હાસી જવું અતે અન્યાયતનું કર્મે કરવું, એ ખન્ને 
મહાશય માણુસના લક્ષણુથી સરખાં વિરુદ્દ છે; કારણકે ન્યારે ખધી વ- 
સ્તુએનો તેના મનથી થોડે! હિસાખ છે, યારે એવી કઇ વસ્તુ છે, કે જેની 
પ્રીતિતી ખાતર તે કઇ પણુ અધટિત ફરે? 

દરેક બાખતમાં તેને તપાસી જીએ, અતે તમને લાગશે, કે કેઈ 
પણુ મહાશય માણુસ સારો અને ઉત્કૃછ્ુ આદ્મી ન હોય, એ કલ્પનાજ 
કેત્રળ અયોગ્ય છે. ખરે, જે તે સારો ન હોય તો તે માનને પાત્ર હોઇ 
શકે નહીં; કારણુકરે માન એ સદ્‌ગુણુનું ઇનામ છે, અને સારાઓને ધટિત 
તરીકે આપવામાં આવે છે. 

ત્યારે, મહાશયતા જણે કે બધા સદ્ગુણોાનો શિરોમણિ લાગે છે; તે 
સદ્ગુણાને મહત્તર્‌ કરે છે, અને તે પોતે તેમના વગર હોઇ શકતો નથી. 
અને આથી કરીને ખરેખરા મહાશય થવું એ કઠૅણુ છે; કારણુક્રે બધા 
" સદૂગુણાના યોગ વગર્‌ એ અશ્નકય છે. 

ત્યારે મહાશય માણુસ ખાસ કરીને માનો અને અપમાનોની ખાબ* 
તમાં પોતાનું લક્ષણુ પ્રગટ કરે છે, અને સારા માણુસે। તરફથી ધણું માન 
મળતાં, તે પોતાને ધટે તેથી કશું વધારે નહીં અથવા એણછું મળ્યું છે, 
એમ માનીને સાધારણુ આનન્દ પામશે; કારણુકે કોઇ પણુ માન પૂણુ સદ્‌- 
ગુણુને ધટે તેવું હોઇ શકતું નથી; ૭તાં તે આપનારાઓ પાસે કશું વધારે 
મોટું આપવાનું ન હોવાથી તે તે સ્વીકારશે, પણુ સાધારણુ માણુસો તરફથી 
અને નિમાલ્ય બાખતો માટેના માનને તે છેક તુચ્છ ગણુશે; કારણુ જેને 
તે લાયક છે તે એ નથી. અને અપમાનની પણુ તે એજ રીતે અવગણુના 
કરશે; કારણુકે તે કદાપિ તેને પાત્ર થશે નહીં. 

પણુ જેકે, આપણે કહ્યું છે તેમ, ખાસ્ન કરીને માનોની બાખતર્મા 
મહાશય માણુસ પોતાનું લક્ષણ પ્રગટ કરે છે, ૭તાં દ્રવ્ય અને અધિકાર 
અને બધા પ્રકારનાં સારાં નરસાં ભઇ્યના સમ્બન્ધની લાગણીઓમાં પણુ 
તે મષ્યમને અતુસરશે, પછી તેની ગમે શે સ્થિતિ, થાય, અને ઉદયમાં તે 
' બહુ ચડી જશે નહીં, તેમ વિપત્તિમાં બહુ પડી જશે નહોં;' કારણુકે 
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માનથી પણુ તે બહુ મહત્ત્વની વસ્તુ હોય તેવી તેના પર્‌ અસર થતી નથી. 
કારણુકે અધિકાર અને દ્રવ્ય માનની ખાતર ઇજ છે ( એટલું તો ખરૂંજ 
'% જેમની પાસે તે હોય છે તેઓ તેમના દ્વારા માન મેળવવાને ચાહે છે ). 
પણુ જે માનને મહત્ત્વનું ગણુતો નથી તે તેમને પણુ મહત્ત્વના 
ગણુશે નહીં. 

અને તેથી મહાશય માણુસોા દરેક વસ્તુની અવગણુના કરતા 
દેખાય છે. 

પણુ સાધારણુ રીતે ધારવામાં આવે છે કે નસીબની ખદ્ષેશે પણુ 
મહાશયતાને ઉપકારક છે. કારણકે જેઓ સુજત હોય છે, તેઓ માનપાત્ર 
ગણાય છે, અને જેએ અધિકાર અથવા દ્રવ્યવાળા હોય છે તેએ પણુ; 
કારણુકે તેઓ ચડિયાતી સ્થિતિમાં હોય છે, અને જે કોણ પણુ સારી વસ્તુમાં 
ચડિયાતા હોય છે તેમને હમેશાં વધારે માન મળે છે. એટલે આ વસ્તુઓ 
અમુક અર્થમાં માણસોને વધારે મહાશય ખનાવે છે, ફારણુકે આવા લોકને : 
કેટલાક તરક્થી માન મળે છે. પણુ ખરૂં જોતાં સજ્જનજ માનને પાત્ર 
છે, જોકે જેનામાં સારાપણું અને સદ્ભાગ્ય બને હોય તેતે સાધારણુ રીતે 
વધારે માનપાત્ર ધારવામાં આવે છે. છતાં જેમનામાં સદૂચુણુ સિવાય 
આ સારી વસ્તુઓ હોય, તેમનો મોટી વસ્તુઓ પર્‌ કશે વાજખી હક 
નથી, તેમ તેઓ યેગ્ય રીતે મહાશય પણુ કહેવાય નહીં; કારણુકે પૂણે 
સદૂમુણુ વગર ખેમાંથી ખે પણુ શ્ઞક્ય નથી. 

પણુ જેમની પાસે આ સારી વસ્તુઓ હેય છે, તેઓ સહેલાઇથી 
મવિજ અને ઉદ્દત બને છે. કારણુકે સદ્ગુણુ વગર #નસીબની ખલ્વેશેનું 
યોગ્ય રીતે ધારણુ કરવું સહેલું નથી; અને તેથી, તે ધાર્વાને અશ્ઞકત 
હોવાથી, અને બીજા બધાથી પોતાને ચડિયાતા માનવાને લીધે, આવા 
લોકો બીજાઓને તુચ્છ ગણે છે, અને છતાં પોતે જેમ ગમે તેમ વર્તે છે. 
તેઓ ખરેખર મહાશય માણુસના જેવા થયા સિવાય તેનું અતુકર્ણુ કરે 
છે; એટલે કે તેઓ પોતાનાં કર્મોમાં સદ્ચુણુ દાખવતા નથી, પણુ તેઓ 
ખીજાઓની*અવગણુના ફરે છે, કારણુકે મહાશય માણુસ ન્યાય સિવાય * 
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કદાપિ ખીનએની અવગણુના કરતો નથી ( કારણકે તે 0૪૪. ૭૪ 
ગણુના કરે છે ), પણુ ધણાંખરાં માણુસો છેક અસમ્બદ્દ કારણાથી એ. 
પ્રમાણે વર્તે છે. 

મહાશય માણુસ ન્હાનાં સ'કટોમાં ધસવાને તત્પર હેતો નથી, અને 
ખરે સકટને ચાહતો નથી, કારણુકરે થોડોજ વસ્તુઓને તે મહત્વ આપે 
છે; પણુ મોટું સ'કટ ઉઠાવવા તે તત્પર હોય છે, અને ન્યારે જ્યારે તે 
તેમ કરે છે, ત્યારે પોતાના જીવિતની દરકાર કરતો નથી, કારણુકે ગમે 
તે હાનિ થતાં પણુ જીવિતની રક્ષા કરવી જેઇએ, એમ તે માનતો નથી. 

તેનો સ્વભાવ ઉપકારો કરવાનો છે, પણુ ઉપકારો સ્વીકારતાં તેને 
શ્રમ લાગે છે; કારણુકરે આગલું ક્રોમ ઊંચા માણુસોનું છે, પણુ પાછલું 
ઉતરતાનું. અને જ્યારે તે કેઈ લાભ સ્વીકારે છે, ત્યારે ખદલામાં મહત્તર 
લાભ કરવાનું તેનું વલણુ થાય છે; કારણુકે આ પ્રમાણે જેનો તે ત્રડણી 
હેય તે તેના ત્રદણુમાં અને તેની કૃપા સ્વીકારવાની સ્થિતિમાં આવે. 

વળી, એવું લાગે છે કે આવે માણુસ પૉતે જે ઉપકારો સ્વીકાયો 
હેય તે કરતાં કર્યા હૉય તે વધારે સારી રીતે યાદ રાખે છે ( કારણુકે 
ઉપકૃત માણુસ ઉપકારકથી ઉતરતો છે, પણુ આવે। માણુસ ઉપરની પદવીરમાં 
* છ્ોવાનું ચાહે છે ), અને તે પાછલાતું સ્મરણુ અપાય તેથી પ્રસન્ન પણુ 
આગલાનું અપાય તેથી નાખુશ થાય છે; અતે આ કારણુને' લીધે આપણે 
વાંચીએ છીએ કે થીટિસ પોતે કરેલી સેવા જીપિટરને કહી ખતાવતીઃ 
નથી, અને એજ કારણુથી લેળડીમોાનિયતોએ એથન્સવાસીઓ સાથે 
સન્ધિ કરતાં સ્પાટાએ કરેલા ઉપકારેતું નહીં પણુ સ્વીકારૅલા ઉપકારેતનું 
સ્મરણુ આપેછું. 

વળી, મહાશય માણુમતી એ ખાસિયત છે; કે તે કદાપિ મહેરબાની 
માગતો નથી, અને માગે છે તો નાખુશીથી, પણુ મહેરબાની કરવાને તે 
તત્પર હોય છે, અને જેએ પદવીમાં ઊંચા અને નસીબના કૃપાપાત્ર હોય 
છે તેમની સાથેના વર્તનમાં તે અભિમાની જય છે, પણુ મપ્યમ પદવી" 
વાળાઓની સાથે સભ્યતાથી વર્તે છે, કારણુકે આગલાઓ ઉપર શ્રેઇતાને 
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દાવો કરવો કઠેણુ અને ગોરવાન્વિત છે, પણુ પાછઠલાએ ઉપર્‌ સહેલ છે. 
મોટામાની સાથે વ્યવહારમાં અભિમાની વતેન એ સભ્યતાને કેવલ અતુ- 
રૂલ છે, પણુ ઉતરતી પદવીના લેકે સાથે તેમ વતેવું એ પશુતુલ્ય અને 
એક લ'ગડા ઉપર જેર દેખાડવા સરખું છે. 
તેની ખીજ એક ખાસિયત એ છે કે, જ્યાં ન્યાં માન મળે તેમ હોય 
ત્યાં ત્યાં તે પેસી જતો નથી, તેમ જ્યાં ખીજએ અગ્રેસર હેય થા જતો 
નથી, પણુ અળગો રહે છે, અને પ્રસગતે જતો કરે છે, સિવાય કે 
જ્યાં મોડું માન પ્રાત કરવાનું હોય, અથવા કે મોટું કામ બનનવવાતુ' 
હેય. ધણી વસ્તુઓ કરવાનું નહીં પણુ મોટી તથા સ્મરણીય વસ્તુઓ કર- 
વાનું તેતુ વલણુ છે. 
વળી, તે તેના તિરસ્કારમાં અતે સ્નેહમાં ખુલ્લો હોવે! જઇએ (કાર- 
ણુકે પોતાની લાગણીએ ષ્ુપાવવામાં, અને લેકે પોતાને માટે શૈ વિચાર 
કરશે એ કરતાં સત્યને માટે ઓછી દરકાર રાખવામાં ભીસ્તા છે), : 
અને તે શખ્દમાં તથા કમમાં ખુલ્લો હોવે જેધએ ( કારણુકે પોતાની 
શ્રેણતાતું ભાન તેને સ્પજ્વક્તા બનાવે છે, અને જનસમૂહ સાથેના વ્ય" 
વહારમાં, વક્રેક્તિ ધારણુ કરે છે તે સિવાય, તે સત્યવાદી છે), અને સ્તેહી 
સિવાય બીન્ન કોઇને અતુકફૂળ થવા માટે તે પોતાના જીવનને રૂપ આપવા 
અગ્ક્ત હોવે! જેધએ, કારણકે એ દાસોચિત છેઃ અતે તેથી મોટા મા 
ણુસોના બધા ખુશામતખેરોા અને આત્રિતો ગુલામી સ્વભાવના હોય છે, * 
અને હલકા સ્વભાવના માણુસો ખુશ્ચામતખોર થાય છે. 
તેમ તેને સહેલાઇથી વિસ્મય થતો નથી; કારણુકે તેને કશું મોટું તથી. 
પોતાને થયેલાં તુકસાનો તે જલદી ભૂલી શકે છે, કારણુકે વીતેલી 
વાતો અને ખાસ કરીને વીતેલાં તુકસાનોની ચિન્તા કરવી એ તેતા સ્વ 
ભાવને અતુકૂળ નથી, પણુ એ વાતોને જતી કરવાનું તેતું વલણુ છે. 
તેતે વાતો કરવાતો શેખ નથી; તે પોતાના સમ્બન્ધી કે ખીનખો 
સમ્બન્ધી વાત કરતો નથી; કાથ્ણુકે લોકે તેની તારીફ કરે કે ખીનાઓને 
ઠપકો આપે જ્ઞેની તેને દરકાર નથી ( જેકે, બીજી તરફ, તારીફ કરવાને * 
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તે પોતે બહુ તત્પર હેતો નથી ); અને તેથી ખીન્નઓતું ખરાબ ખોલવાનું 
તેનું વલણુ નથી, પોતાના દુશ્મનાનું પણુ નહીં, માત્ર કોઇતે ખોડું લગા* 
ડવાના ખાસ ઉદ્દેશથી તેમ કરવામાં આવે તે સિવાય. 

જયારે કેઈ બનાવ એવે બને કે જેને માટે ઉપાય ન હોય, અયવા 
જે ઓછા મહત્ત્વનો હોય, યારે તે કદાપિ કોલાહલ કરશે નહીં, અથવા 


મદદ માગશે નહીં; કારણુકે એ હિ તો જે આદમી એ બનાવોને ખહુ 
મહત્્તતા મણુતો હેય તેને ધટે છે 


લાભ આપે તેવી ઉપયોગી ક કરતાં કશે લાભ ન આપે તેવી 
સુન્દર વસ્તુઓ પોતાની પાસે રાખવાને તે ચાહે છે; કારણુકે જે માણુસનું 
વિત્ત પોતાની અન્દર હેય તેની આ ખાસિયત છે. 

વળી, મહાશય માણુસના લક્ષણુથી એમ અપેક્ષિત દેખાય છે, ક 
તેની ગતિ મન્દ હોવી જેઇએ, તેના અવાઝ ગમ્ભીર, અતે તેની વાણી 
પરિમિત; કારણુકે જ્યારે માણુસતે થાડીજ વસ્તુએ માટે ઊંડી લાગણી 


હેય, યારે તે ઉતાવળમાં હોવાતેો સમ્ભવ નથી, તેમ ન્યારે તે કશ્ઞાને 
ખહુ મહત્ત્વનું ગણુતો ન હોય, યારે ઉસ્‍્કેરાવાને; અને આ ઊંચા અવાજનાં 


તથા ત્વરિત ગતિનાં કારણે છે. 

આ યારે સહાશ્ય માણુસતું લક્ષણુ છે. 
* પણુ જે આ ગુણુમાં ન્યૂન હોય છે તે ન્હાના મનને. કહેવાય છે; 
જે વધે છે તે મિથ્યાભિમાની. 

હુવે આ ખે પણુ ખરાબ હેય એમ દેખાતું નથી-કારણુક્રે તેએ 
કોધને કશી હાનિ કરતા નથી-જેકે તેઓ ભૂલમાં હેય છે. 

કારણુકે ન્હાના મનનો માણુસ, જેકે તે સારી વસ્તુઓને પાત્ર હોય 
છે તોપણુ, પોતે જેને પાત્ર હોય છે તે વગર રહે છે, અને એ રીતે આ 
સારી વસ્તુઓ પર દાવો ન કરવાથી તથા પોતાતા સમ્બન્ધી ખોટો અન 
શિપ્રાય બાંધવાથી વધારે ખરાખ સ્થિતિમાં દેખાય છે; કારણુકે જે તે 
સાચો અભિપ્રાય બાંધે તો'પોતે જેને શ્રાત્ર છે તે સારૂં હોવાથી તેતી 
ઇચ્છા કરે. મારા કહેવાની મતલબ એવી “નથી, કે.આવા લેકે! મૂર્ખ 
* દેખાય છે, પણુ અતિ નમત્ર. પણુ આ કે ખોટો અભિપ્રાય તેમને 


૧૧૨ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ઞાસ્ર. 


ખરેખર્‌ વધારે ખરાખ કરતો જણાય છે, કારણુકે માણુસો જે માટે પોતે 
પાત્ર હોય તે માટે યત્ન કરે છે, અતે જેમ માત્ર ખહારની સારી વસ્તુઓથી 
તેમ જે માટે પોતાને અયોગ્ય ધારે તેવાં ઉમદાં કર્મી અને નિયોગોથી 
પણુ ખ ચાય છે. 

પણુ મિથ્યાજિમાની માણુસો જેમ મૂખે તેમજ પે તાથી અન્ઞાન હેય 
છે, અતે આખી દુનિયાને તે ઝાહેર કરે છે: કારણુકે પોતે જે માટે નાલા- 
યક હેય તેવાં આખરૂદાર કમે! તેએ ઉપાડે છે, અને તરતજ તેમની 
અશક્તિ સાબિત થાય છે; તેએ ફાંકડાં કપડાં પહેરે છે, અને ફેકડ દેખાવે 
ધારણુ કરે છે, વગેરે; તેએ પોતાનું સદભાગ્ય દરેક માણુસ નણે એમ 
ઇચ્છે છે; તેએ પોતાના સમ્ખન્ધી વાત કયો કરે છે, જણે કેમ એ માન 
મેળવવાને રસ્તો હેય. 

પણુ મિથ્યાભિમાન કરતાં ન્હાનું મન મહાશયતાથી વધારે વિરુદ્ધ 
છે; કારણુકે એ વધારે સાધારણુ અને વધારે ખરાખ બન્ને છે. 

ત્યારે, આપણે કહ્યું છે તેમ, મહાશયતાને મોટા પ્રમાણુ ઉપર્‌ મ!'નની 
સાથે નિસબત છે. 

૪ ન્હાની ખાખતોમા એક એવાજ સદ્દગુણ સસ્બન્ધી? 

પણુ એમ દેખાય છે ( જેમ શરૂઆતમાં કહ્યું હતું તેમ) કે માનની 
સાથે નિસબતવાળા એક બીજ્ને પણુ સદ્ગુણુ છે, કે જેને ઉદાર્તાને જેવો 
મહામાત્રતાની સાથે છે તેવો મહાશયતાની સાથે સમ્બન્ધ છે; એટલે કે 
એ સદ્ગુણુ અતે ઉદારતા બન્નેને મોટી વસ્તુઓ સાથે. કશી નિસબત નથી, 
પણુ તેથી મષ્યમ અથવા ઓછા મહત્ત્વની બાખતોમ્રાં યોગ્ય રીતે વતીં 
શકાય છે. જેમ નાણાં લેવામાં અને આપવામાં મષ્યમનું પાલન શકય છે, 
અને તેથી ચડવું તયા ઉતટવું પણુ શ્રકુય છે, તેમ માન માટેની ઇ્ચ્છામાં 
પણુ અતિ દૂર જવું અથવા પૂરતું ન જવું શક્ય છે, અથવા યોગ્ય સ્થળેથી 
અને યેગ્ય રીતે માન ઇચ્છવું પણ શ્ય છે, * 

માણુસ ધટે તે, કરતાં વવારે અને ખોટે સ્થળેથી માન ઇચ્છતો હોય 
ત્યારે દોષ તરીકે તેને મહત્ત્વાકાંક્ષી અતે માનનો શે।ખીન કહેવામાં આવે 
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છે; અને કે!ઇ ઉમદા કમને માટે પણુ માન પામવા ન ઇચ્છતો હેય, 


ત્યારે દોષ તરીકે તેને મહત્તવાકાંક્ષારહિત અથવા માનના શેોખવાળે નહીં 
એમ કહેવામાં આવે છે. 


છતાં કે।ઇ વાર્‌ તારીક્માં પણુ મા'ગુસ મહત્ત્વાકાંક્ષી અથવા માનને 
શોખીન કહેવાય છે, અતે ત્યારે તે પાસ્ષવાળા અને ઉમદા વસ્તુઓને 
શોખીન ગણાય છે; તથા કોઈ વાર મહત્ત્વાકાંક્ષારિત અને માનના શોખીન 
નહીં એ શખ્દો પણુ તારીક્માં વપરાય છે, અને ત્યારૈ તેવા માણુસને ઠાવકે। 
અને સ'યમી ધારવાર્માં આવે છે ( આપણે શરૂઆતમાં કહ્યું હતું તેમ). 

ત્યારે, એ સપણ છે કે માણુસ જૂદા જૂઠા અર્થમાં અમુક વસ્તુને 
શોખીન કહેવાય છે, અને માનનો શોખીન એ વચનનો હમેશાં એક એથે 
હોતો નથી, પણુ તારીકૂના વચન તરીકે તેનો ધણાખરા માણુસો કરતાં 


વધારે શે'ખીન એવે, અને દોષના વચન તરીકે ધટે તે કરતા વધારે શે!- 
“બીન એવે અર્થ થાય છે. પણુ મપ્યમના પાલન માટે કે પ્રર્ચાલેત 


શખ્દ નથી, તેથી અન્ત્યો જાણે કે ખાલી દેખાતી જગ્યા માટે લડે છે. 
પણુ જ્યા જ્યાં આંતિશયતા અને ન્યૂનતા છે, ર્ત્યા અમુક મપ્યમ પણુ 


હોય છે; અને માન ખરૂં જેતાં ધટે તે કરતાં વધારે ઇચ્છવામાં આવે 
છે, અને ઓછું; તેટલા માટે યોગ્ય હદમાં પણુ તે પ્રચ્છી શકાય : એટલે 

આ લક્ષણુ વખણાય છે, કારણુકે માનતી બાબતમાં એ મધ્યમનું પાલન 
છે, જેકે તેનું કશું પ્રચલિત નામ નથી. મહત્તવાકાંક્ષાની સાથે સરખાવતાં 


તે મહત્તાકાંક્ષાની ખામી દેખાય છે; મહત્ત્વાકાંક્ષાતી ખામીની સાથે સર- 
ખાવતાં તે મહત્ત્વાકાંક્ષા લાગે છે; એકદમ બન્નેની સાથે સરખાવતાં તત 


એક રીતે બન્ને હોય એમ લાગે છે. અમારે કહેવું જોઇએ કે આમ બીનન 
સદ્‌ગુણાના સમ્મન્ધમાં પણુ બતે છે. પણુ આ દાખલામાં અન્ત્ય લક્ષણે 
એક ખીનાંથી વિરુદ્દ દેખાય છે ( મ'્યમ લક્ષણથી વિરુદ્ઠ દેખાવાને બદલે), 
કારણુકે જે લક્ષણુ મધ્યમ પાળે છે તેને કશું પ્રચલિત નામ નથી. 
પ# શે।મ્યતા પમ્બન્ધી* 
સૌમ્યતા એ કોધના સમ્મન્ધમાં પરિમિતતા છે, પણુ એમ કરેનું 
જેઇએ કે અહીં મષ્યમને મારે કશું પ્રચલિત નામ નથી, અતે અત્ત્યોને 
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મારે પણુ ભાગ્યે જ કે પ્રચલિત નામે છે. અને તેથી સામ્યતા શખ્દ, 'ે 
જે બરાબર બોલતાં કોધની ન્યૂનતા તરફનું વલણુ બતાવે છે ( જેને માટે 
પણુ આપણી પાસે કેપ પ્રચલિત નામ નથી ), તે મધ્યમને માટે વપરાય છે. 

અતિશયતાને ક્રેધીપણું કહી શકાય; કારણુકે નિસબતવાળી લાગણી 
ક્રોધ અથવા રીસ છે, જેકે તેને ઉત્પન્ન કરનારાં કારણે ધણાં અને 
નૂદાં જૂદ્દાં છે 

યારે, જે ખરે શ અને ખરા માણસોની સાથે, અને ખરી રીતે, 
અને ખરે વખતે, અને ખરી મુદત સુધી ક્રોધ કરૈ છે, તે વખણુય છે; 
તેટલા માટે આપણે તેને સામ્ય કહેશું, કારણુકે સૈ સોમ્યતા તારીકના શખ્દ 
તરીકે વપરાય છે. કારણકે જે માણુસ સોમ્ય કહેવાય છે, તે પોતાની 
સમતા ખોવા ઇચ્છતો નથી, અને પોતાની લાગણીએ અથવા આવેશેાથી 
દોરવાઇ જવા ચાહુતો નથી, પણુ માત્ર વિવેક આદેશ કરે એવી રીતે અને 
એવે પ્રસગે અને એવી સ્ુદત માટે ક્રેધ કરવા પચ્છે છે, પણુ તે ન્યૂન- 
તાની બાજૂ તરક ક'૪ક ભૂલ કરતો જણાય છે; તે વૈર્‌ લેવાને નાખુશ્ 
અને ક્ષમા કરવાને બહુ તત્પર છે. 

પણુ ન્યૂનતા-તેને તમે ક્રેધડીનતા કે ગમે તે કહે-નિન્દ્દાય છે. 
જેથી રીસ ચડવી જેઇએ તેથી જેમને રીસ ચડતી નથી તેઓ મૂખે દેખાય ' 
છે, તેમ જેએ જેવી રીતે અને જ્યારે અને જેમની સાથે રીસ કરવી 
નેધ્રએ તે નથી કરતા તેએ પણુ; કારણુકે આવા માણુસને કશી લામધી 
થતી કે કશ્ાથી દુઃખ થતું દેખાવું નથી, અને તે કદાપિ ગુસ્સે થતો નથી, 
તેથી પોતાની રક્ષા કરવાનું તેનામાં પ્રાણુખળળ ન હોમ એમ લાગે છે. પણુ 
પોતાનું અપમાન થવા દેવું, અથવા પે!તાના મિત્રોનું અપમાન થતું હોય, 
ત્યારે ગુપચુપ જેયા કરવુ, એ ગુલામી રવભાવ બતાવે છે. 

અતિશયતા બધા અ'શૈ માં શકય છે, એટલે કે જેની સાથે ક્રોધ 
નહીં કરવો જોઇએ, તેવા માણુસૌની સાથે કોર્ધ કરવામાં, અને જે વસ્તુ- 
ગથી નહીં કરવે જનેધએ તેં વસ્તુઓથી, અને ધરે તે કરતાં વધારે, અને 
વધારે ઉતાવળથી, અને વધારે મુદ્ત સાટે. પણુ આ બધી ભૂલે એકજ 
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માણુસમાં મળી આવતી નથી, એ અશક્ય છે; કારણુકે અહિત પોતે પેન 
તાનો નાશ કરે છે, અને જે તે પુરે અ'શે પ્રગટ થાય તો છેક અસલ 
થઇ પડે છે. 


એટલે આપણે નેઇએ છીએ કે ક્રોધી માણુસો બહુ ઉતાવળે ગુસ્સે 
થાય છે, અને જે લેકેની સાથે તથા જે વસ્તુઓથી નહીં થવું જનેઇએ 
તેવા લેક્રેની સાથે તથા તેવી વસ્તુઓથી ગુસ્સે "થાય છે, અને ધરે તે કરતાં 
વધારે; પણુ તેમનો ક્રોધ જલદી ઉતરી નય છે, અને એ એક તેમના 
લક્ષણુમાં બખદુ સારી ખાખત છે. અને કારણુ એ છે કે, તેઓ પોતાને 
ગુસ્સો અન્દર રાખતા નથી, પણુ જલદ સ્વભાવને લીધે તરત બદલે 
આપે છે, અને તેથી તેમનામાં જે હોય છે તે બહાર આવે છે, અને 
પછી નિકળી નય છે. 


પણુ જેઓ કેોપશીલ કહેવાય છે તેએ અતિશય જલદ સ્વભાવના 
હેય છે, અતે દરેક વસ્તુથી તથા દરૅક પ્રસગે તેમને ક્રોધ ચડવાતુ' વલણુ 
હેય છે; એથી જ તેઓ કેપશીલ કહેવાય છે 


અન્તઃકુપિત માખુસો શ્રાન્ત પાડવા કઠૅણુ હોય છે, અને તેમને 
ગુસ્સો લાંબો વખત ચાલે છે, કારણુક્રે તેઓ તેને અન્દર રાખે છે. ફાર 
ણુકે પ્રત્વપપકાર કરીએ કે તરત આપણો ભાર ઓછે થાય છે; વેર લેવાથી 
ક્રેધ શાન્ત પડૅ છે, અને કણની સ્થિતિને બદલે ' આનન્દની આવે છે. પણુ 
અન્તઃકુપિત માણુસ આ પ્રમાણે ભાર ઓછે કરતો ન હોવાથી પોતાની 
સાથે ભાર વ્યા કરે છે; કારણુકે તે કેહ્નતે બતાવતો ન હોવાથી કોઇ 
દલીલ કરીને તેને સુક્ત કરવા પણુ પ્રયત્ન કરતું નથી, અતે માણુસને 
કોધ પોતાની અન્દર પચાવતાં બહુ લાંખો વષ્નત લાગે છે. આવા માણુસો 
પોતાને અને પોતાના પ્રિયતમ મિત્રોને અતિશ્ઞય પીડાકારક યઇ પડે છે. 


છેલ્લે, જે વસ્તુઓથી રીસાવું ન' જઇએ તેથી જેએ રીસાતા હોય, 
અને ધટે તે કરતાં વધારે, અને વધારે મુદ્ત માટે, "અતે જેએ। વેર લીધા 
'અયવા સઝા ફર્યા વગર શાન્ત થતા નથી, તેમને આપણે કહોર કહીએ છીએ. 
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ખે અન્ત્યેમમાં અતિશયતા સામ્યતાથી વધારે વિરુદ્ઠ છે; કારણુકે તે 
વધારે સાધારણ છે ( કારણકે માણુસો સ્વભાવથી વેર તરફ વધારે વળે 
છે ); અને કઠોર સ્4ભાવના માણુસની સાથે રફેતું ( બહુ નરમ સ્વભાવના 
માણસની સાથે રહેવાના કરતાં) વધારે ખરાબ છે. 
થોડા વખત પહેલાં અમે કહેલું તે હાલ જે કહીએ છીશ્મે તેથી 
ખદુ સપણ થાય છે: એ કહેવુ સહેલું નથી, કે કેવી રીતે, અને કેની સાથે, 
અને શાથી, અને કેટલી મુદતને માટે માણસે ગુરસે થવું જેોઇએ-કેટલે 
સુધી જવુ' યોગ્ય છે, અને કયાંથી ખોટું વતેન શરૂ થાય છે. જે યેગ્ય- 
માગથી થોડે અ'શે ભૂલે છે તેને દોષ અપાતો નથી, પછી તે અતિશ્ચયતા 
તરફ ભૂલે કે ન્યૂનતા તરફ; કારણુકે કોધ વાર જેએ ન્યુન રહે છે તેમતી 
આપણે તારીક કરીએ છીએ, અને તેમને સોમ્ય કહીએ છીએ, અને 
કાઇ વાર જેએ કહઠેરતાથી વર્તે છે તેઓ મર્દ અને શાસવાને સમથે કહેવાય 
છે, પણુ કેટલી અને કઇ ”નનતની ભૂલથી માણુસ દેષપાત્ર થાય છે તેની” 
વ્યાખ્યા આપવી શકય નથી; કારણકે તેના આધાર દરૅક પ્રસંગની ખાસ 
સ સ્થિતિ ઉપર છે, અને તેને તરતના પ્રત્યક્ષથી જ નિણ્‌ય થઇ શ્રકે છે, 
પણુ આટલું તો ખુલ્લું જ છે, કે એક તરફ, મ"્યમ પાળવાની 
ટેવ વખાણુવા જેવી છે, એટલે કે જે ટેવચી આપણે યોગ્ય માણુસોની 
સાથે, યોગ્ય વસ્તુઓથી, અને યોગ્ય રીતે ગુસ્સે થઇએ છીએ તે; અને 
ખીજ તરક, અતિશયતાં અથવા ન્યૂનતાની બધી ટેવે।ને દોષ ધટે છે-જે 
ભૂલ નજીવી હોય તો થોડે દોષ, વધારે હોય તો ગમ્ભીર દોષ, અને 
મોટી હોય તો સખત દોષ. ા 
તેટલા માટે એ સપણ છે, કે જે ટેવ મષ્યમ પાળે છે તે માટે 
આપણે યત્ન કરવો જોઇએ. 
આ ત્યારે કોધની સાથે જેને નિસબત છે તે ટેવોનું વિવેચન થયું. 
₹$ મળતાવશપણા સચ્ખન્ધી. 
'ાણુસો સાથેના સમાગમની બાખતમાં, એટલે કે, ખીનએની સાથે 
રહેવામાં, અતે તેમની સાથે વાતચિતમાં તથા સાધારણુ કામકાજમાં 
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નેડાવામાં કેટલાક હાજિયા દેખાય છે-જેઓ તમને પ્રસન્ન કરવાતે દરેક 
વસ્તુને વખાણે છે, અને કદાપિ કશા માટે વાંધો લેતા નથી, પણુ એમ 
ધારે છે કે પોતે જેમને મળે તેમને કશું કણ થાય તેવું કદાપિ ન કરવુ 
જોધએ, જેએ એથી વિસ્દ્ઠ માગે પકડે છે, અને દરેક વસ્તુમાં વાંધો 
લે છે, અને પોતે કેવું કણ આપે છે તેતો ક્ષણભર પણુ વિચાર કરતા 
નથી, તેઓ ચીડિયા અને કજયાખોર્‌ કહેવાય «છે. 

એ પૂરતી રીતે સ્પજ્ન છે કે આ બન્ને ટેવો! દોષપાત્ર છે, અને જે 
ટેવ તેમની વચ્ચેનો મષ્યમ માગે પકડે છે તે વખાણુવા લાયક છે-તે ટેવ . 
કે જેથી માણુસ ધટતી વસ્તુમાં અને ધટતી રીતે હા પાડે છે, અને તેમ 
ન હેય ત્યારે ના પાડે છે. આ ટેવ અથવા લક્ષણના રૂપનું કશું પ્રચલિત 
નામ નથી, પણુ તે દોસ્તીને સૌથી વધારે મળતી આવે છે. કારણકે જે 
માણુસ આ પરિમિતતા દાખવે છે તે જેને આપણે સાચો મિત્ર કહીએ છીએ 
તેજ જાતતો માણુસ છે, જેકે મિત્રતામાં સ્તેઠુ પણુ અનન્‍્તગેત હોય છે. 
આ મિત્રતાથીએ અ'શે ભિન્ન છે કે તેમાં જેમની સાથે આપણે સમાગમમાં 
આવતા હોઇએ તેમને માટે લાગણી અને સ્નેહતો અન્તભાવ હેતો નથી; 
કાર્ણુકે જેનામાં આ ગુણ્‌ હોય છે તે ધાટેત હોય લાર્‌ે હા પાડે છે, તે 
પોતે ચાહતો હોય અથવા ધિકારતો હેય તે કારણુથી નહીં, પણુ એ તેતુ' 
લક્ષણુ હોવાના કારણુથી. તે જેમને ઓળખતેો હશે તેમતી અને નહીં 
એળખતો હોય તેમની સાથે, જેમતી સાથે પરિચિત હશે તેમની અને 
નહીં પરિચિત હેય તેમતી સાથે એજ પ્રમાણે વતેશે, માત્ર એટલું કે 
દરેક પ્રસગે તે યોગ્ય હશે તેમ વતેરો; કારણુકે અજણ્યાએ અને પરિ- 
ચિતા તરફ સરખો ભાવ બતાવવાને, તેમ તેમને ફણુ ન આપવા માટે 
સરખી સ'ભાળ લેવાને આપણે બન્ધાયેલા નથી. 


આપણે સામાન્ય શખ્દોમાં અગાઉ કહી ચૂડયા છીએ, કે આવો 
માણુસ ખીનાઓ સાથેના "સમાગમમાં જેમ ઉચિત હશે તેમ વતેશે, પણુ 
અહીં વધારવું જોઇએ, કે ન્યારે તે ખીજએના આનન્દમાં ભાગા આપવાને 
અને તેમને કણ ન થાય તેમ કરવાને યતન કરે છે, ત્યારે જે ઉમદા અને 


૧૧૮ એરિસ્ટોટલનું નિકેોમેકીઅન નીતિશા્, 


ઉચિત છે તેના ધોરણુથી જ તે દોરાશે. તેને સામાજિક સમાગમના આનન્દો 
અને કષ્ટોની સાથે નિસબત દેખાય છે. હવે, ન્યારે જ્યારે તેને એમ 
લાગશે કે અસુક આનન્દર્મા ભાગ આપવે। ઉમદા નથી, અથવા પોતાને 
સ્પણુ હાનિકારક છે, ત્યારે તે સમત થવાની ના પાડશે અતે કજ આપવાનું 
પસન્દ કરશે. અતે જો આનન્દ એવે હેય, કે તેથી અપયશ્ન થવાને હોય, 
અને અપયશ પણુ થીોડોા-નહીં, અથવા તેના પ્રવતેકતે અસુક હાનિ થાય 
તેમ હોય, અને સામે થવામાં દુઃખ આપવાનું હેય, તો તે સ'મત 
થરો નહીં, પણુ તેવા આનન્દની વિસુદ્દ થશે. પણુ તે મોટા માણુસોના 
અથવા સાધારણુ લેકેોનાં મડળમાં હોય, પરિચિત મિત્રોમાં કે માત્ર એ- 
ળખીતાઓમાં હોય, તે પ્રમાણે જૂદી જૂદી રીતે વર્તશે, અને દરેકના તરક 
યોગ્ય આચરણુ કરશે; ખીન્ન' કારણો નહીં હોય ત્યારે આનન્દ વધારવાનું 
પસન્દ કરશે, અને કણુ આપવાને નાખુશ રહેશે, પણુ પરિણામો મહત્ત્વનાં 
હરો ત્યારે તેના વિચારથી પોતાના વર્તેનને નિયમિત કરશે, એટલે કે જે 
ઉમદા અને યોગ્ય છે તેના વિચારથી. અતે આ પ્રમાણે ભવિષ્યમાં મોટા 
આનન્દની ખાતર હાલ તે થોડું કજ આપશે. 

ત્યારે, જે માણુસ મષ્યમ પાળે છે તે આ પ્રકારને છે; પણુ તેનું 
કશું પ્રચલિત નામ નથી. 

જે માણુસ હમેશ્ઞાં પોતાને પ્રિય ફરે છે તે, જને તેનો ઉદ્દેશ માત્ર 
પ્રસન્ન કરવાનો હોય, અને ખીન્ને કશે ન હેય, તો હાજિયેો કહેવાય છે; 
પણુ જે તે પોતાને માટે ક નાણાં કે દ્રવ્યનો લાભ મેળવવા તેમ કરતે 
હેય, તો તે ખુશામતખોર છે. 

પણુ જે વસ્તુ માત્રની સામેજ થાય છે તે ક કહેલું છે તેમ, 
અવળો અને કજિયાખોરન્છે. પણુ અહીં અન્ત્યો ( મપષ્યમને બદલે ) એક 
ખીજન'થી વિસ્હ્દ દેખાય છે, કારણક્રે મષ્યમને માટે કશું નામ નથી. 

૭૦ સત્યશીલતા સમ્બન્ધી, 

જે (પરિમતતા' ખડાઇ અને વ્યાજેક્તિની વચ્ચે છે (જે સદ્ગુણ 

પણુ નામ વગરનો છે ), તે પણુ લગભગ એજ ક્ષેત્રમાં પ્રગટ થાય છે, ' 


સત્યશીલતા. % ૧૧૯ 


આ ગુણોની પણુ પરીક્ષા કરવી ઠીક છે; કારણુકરે જ્યારે આપણે 
માતુષ લક્ષણુનાં બધાં રૂપા તપાસી જશું, ત્યારે આપણે તે સમ્ખબન્ધી 
વધારે નનણુશું; અને જ્યારે બધા સદ્ઞમુણાની તપાસમાં આપણુને જણાશે, 
કે દરેકમાં મષ્યમનું પાલન થાય છે, ત્યારે સદ્‌ગુણા એ મષ્યમના પાલનની 
પદ્ધતિઓ છે, તેની આપણુને વધારે પાકી ખાતરી થશે. 

સામાજિક સમાગમની અ'દર આનન્દ અને કષ્તી ખાખતમાં જે 
લક્ષણા પ્રગટ થાય છે તે સમ્બન્ધી અમે ખોલી ગયા છીએ; હુવે એજ 
રીતે, પોતે જે કહે છે, કરે છે, અને હુક આગળ લાવે છે, તેમાં જેએ 
પોતાને સત્યશીલ અથવા અસત્યશીલ બતાવે છે, તેમના સમ્બન્ધી ખોલીએ. 

પ્રથમ, ત્યારે, બડાઇખોરને લેકે જેને માન આપતા હોય તેવી વ- 
ર્તુએનેો દમ્ભ કરવાનો શેખ હોય છે, જેકે એ વસ્તુઓ તેની પાસે ન 
હોય અથવા તે દમ્ભ કરતો હોય તેટલી હદ સુધી ન હોય તોપણુ; બીજી 
' તરફ, વ્યાજોકિતશીલ માણુસ પોતાની પાસે જે છે તેની પણુ ના પાડતો 
અથવા તેની અવગણુના કરતો દેખાય છે; પણુ જે માણુસ મ'્યમ પાળે 
છે તે હુમેશાં સમાન હે'ઇને વચનમાં અને કમેમાં સાચે હોય છે, પોતાના 


સમ્બન્ધી સાદી વાતો કહી દે છે, અને કશી અતિશ્યે।કિત કે ન્યૂનોકિત 
' કરતો! નથી. 
હવે, વતેનના આ માર્ગીમાંથી દરેકને કાંતા કઇ હેતુ પૂર્વક અથવા 


કશ્ઞા હેતુ વગર અતુસરી શકાય. 
જયારે કે!ઇ હેતુ સાધવાનો ન હોય, ત્યારે દરેક માણુસ પોતાના લક્ષણુ 
પ્રમાણે બોલે છે, કમે કરે છે, અને જીવે છે. 


પણુ અસત્ય સ્વતઃ દુષ્ટ અને દોષપાત્ર છે; સય સ્વતઃ ઉમદા અને 
સ્તુતિપાત્ર છે. 
અને તેથી સત્યશ્ષીલ માયુસ મ'્યમ પાળતો હોઇને સ્તુતિપાત્ર છે, 


પણુ અસત્યશીલ લક્ષણા બને દોષપાત્ર છે, જેકે વ્યાજોક્તિશીલ કરતાં 
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ચાલે યારે આપણે તે દરેક સમ્બન્ધ ખોલીએ, અને પ્રથમ સત્ય 
“શીલ લક્ષણુ સમ્બન્ધી. 


૧૨૦ એરિસ્ટાટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશ્ાસ્રર. 


ક, 


આપણે યાદ રાખવું જેઇએ કે, વ્યવહારતી ખાખતોમાં અથવા જે 
જે ખાખતો ન્યાય અગર અન્યાયના પ્રદેશમાં આવે છે ( કારણુકે એ બાબતો 
ખીજ સદ્ગુણુની છે), તેની અન્દર જે માણુસ સત્ય ખોલે છે, તેના સ 
મ્ખન્ધી અહીં ખોલવાનું નથી; અહીં તો આપણે એવા માણુસતેો વિચાર 
કરીએ છીએ, કે જે એવાં કર્શાં મહત્ત્તતાં પરિણામ ન આવવાનાં હોય 
તેવે પ્રસગે પણુ વાણીમાં, અતે જીવનમાં સયશીલ રહે છે, કારણુકરે એ 
તેનું લક્ષણુ છે. 

આવે માણુસ સન્જન હોવો જેદએ એમ દેખાય છે. કારણકે 
જે સત્યને ચાહે છે, અને જ્યાં કશાનો તેના પર્‌ આધાર ન હૉય ત્યાં 
સત્યરીલ છે, તે જ્યાં ગમ્ભીર સવાલોને સમાવેશ હશે ત્યાં વધારે ખાત* 
રીથી સત્ય ખોલશે; તે એવે પ્રસગે એક નીચ વસ્તુ તરીકે અસત્યને 
પરિહરશે, કારણકે જ્યાં કશાં પરિણામ આવવાનાં ન હોય, ત્યાં પણ્‌ 
તેણે તેનો પરિહાર કરેલો! હોય છે: પણુ આવા માણસને તારીક્‌ યોગ્ય છે. 

તેનું વલણુ સત્યથી વધારે કહેવાના કરતાં ક'ઇ અ'શે કમી કહેવા 
તરફ હેય છે; અને એ વધારે યોગ્ય માર્ગ લાગે છે, કારણકે બધી 
અતિશયોક્તિ અસુચિકર છે. 

ખીજ તરક, જે કશા હતુ વગર પોતાની પાસે હોય તે કરતાં વધારે : 
દમ્ભ કરે છે ( ચોકખો બડાઇખેોર ), તે સારા લક્ષણુનો માણુસ દેખાતો 
નથી ( કારણુકે તેવો હોય તો તે અસત્યમાં આનન્દ લે નહીં ), પણુ તે 
ખરાબ કરતાં ખેવફૂક્‌ વધારે છે. 

પણુ ઉદેશવાળા બડાઇખોરેમાં જેનો ઉદ્દેશ આખર્‌ અથવા માનનો 
હોય છે, તેનો બડ્ઠ સખત રીતે દોષ ફઢાતો નથી ( જેમ ચોકખા બડાઇ- 
ખોરનેો કઢાતો નથી તેમ )) પણુ જેનો ઉદ્દેશ નાણાંનો અથવા નાણાં મેળ- 
વવાનાં સાધનોનો હોય છે, તેને વધારે દોષ કઢાય છે. 

પણુ અમારે કહેવું જોઇએ, ષ્કે જે ચોકખા બડાઇખોરને બીન પ્રફા- 
રના ખ્ડાધખોરોથી લ્યાશૃત્ત કેરે છે, તે તેની બડાઈ મારવાની શડિત નથી, 
પણુ બડાઇ મારવાની પસતન્દગી છે: ચે।કખો બડાઇખેોર્‌ ખડાઇખોર છે, તે 


સત્યશીલતા, ”% ૧૨૧ 


ટેવથી અને એ તેનું લહ્ષણુ છે તેથી છે; જેમ એક તર્‌પર અસત્યની પોતાની 
અન્દર આનન્દ લેનાર ચોકેખો જૂડો હોય છે, અને ખીજી તરફ માત અથવા 
લાભની ધરચ્છાથી નૂ ડુ' ખોલનાર જૂઠો હેય છે તેમ. 

જેઓ આખરૂની ધ્રચ્છાથી બડાઇ હાંકે છે, તેઓ જે વસ્તુઓ' માટે 
માણુસ વખણાતો અથવા સુખી ગણાતો હેય તેનો દમ્ભ ફરે છે; જેમતો 
હેતુ લાભનો હેય છે તેઓ જે વસ્તુઓ ખીશાએઓને ફ્રાયદાની હોય, અને 
જેમનો અભાવ પકડી શકાય નહીં, તેનો દમ્ભ ફરે છે, ઉ. ત. જાદૂમાં 
અથવા વેઘકમાં કુશલતા. એટલે માણુસો જેનો દમ્ભ કરે છે અથવા ખડાધ 
હાંકે છે તે વસ્તુ ધણુંખરૂં આ પ્રકારની હોય છે; કારણુકે ઉપર જે 
સરતો! બતાવી તે તેમાં વતમાન હોય છે. 

ખીજી તરફ, વ્યાજોકિતશીલ માણુસો, પોતાના સમ્બન્ધી ખોલવામાં 
અવગણુનાનેો માર્ગે પકડતા હેોપને વધારે સ'સ્કારવાળા લક્ષણના દેખાય છે; 
* કારણુકે આ પ્રમાણે ખોલવામાં તેમના હેતુ લાભની ઇચ્છાનો દેખાતો નથી, 
પણુ માત્ર આડમ્બરથી દૂર રહેવાનો : પણુ જે પોતામાં નથી એમ તેઓ 
જણાવે છે તે ખાસ કરીને માણુસો જેને માન આપતા હોય તેવી વસ્તુ 
દેખાય છે. સેકકેટીસ આનું ઉદાહુરણુ છે. 

પણુ જેઓ અમુક ક્રુલ્લક લાભો ખુલ્થ્ટી રીતે પોતાની પાસે હોય 
અને છ્તાં તેતો પ્રનકાર કરતા હોય, તેઓ ઢોંગી કહેવાય છે, અને તેમને 
સહેલાઇથી તિરસ્કાર થાય છે. અને કે વાર ખોતાની આ પ્રકારની અવ- 
ગણુના લગભગ ખડાઇળના જેવી દેખાય છે, ઉદાઠુરણુ તરીકે, સ્પાટેનની 
માફક પહેરવેશ રાખવો! તે; કારણુક્રે જેમ અતિશ્યોકિતમાં તેમ અતિશય 
અવગણુનામાં પણુ ક'૪ક બડાઇ જેવું રહેલું છે. 

પણુ જેઓ પ્રમાણુમાં વ્યાજેક્તિ વાપરે, છે, અને જે બાબતો અતિ 
સ્પણુ અને ખુલ્લી ન હોય તેવીમાં વ્યાજેક્તિથી ખોલે છે, તેએ સ'સ્કાર- 
વાળા માણુસો દેખાય છેકે 

છેવટે, ખડાઇખોર ખાસ કરીને સત્મશીલ મૂણણુસથી વિરુદ્ધ દેખાય 
' છે; ફારણુક્રે તે વ્યાજનેક્તિશીલ માણુસના કરતાં વધારે ખરા છે, 


૧૨૨ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ટ. 


૮ વાકચાતુર્ય સમ્ખન્ધી? 

વળી, વિનોદ એ આપણા જીવનનો એક અ'શ છે, અને ગમ્મતી 
વાતચિત એ વિનોદને એક પ્રકાર છે, તે પરથી એમ દેખાય છે, કે આ 
ખઆખતમાં પણુ ખીનએઓની સાથે ભળવાનો અમુક યોગ્ય માગે હોય છે; 
એટલેકે, એવી વસ્તુઓ હોય છે, કે જે કહેવી યોગ્ય છે, અને જે ફહે- 
વાતે યોગ્ય માર્ગે હોય છે ; અને સાંભળવાનું પણુ એ પ્રમાણે; જેકે 
અહીં પણુ કયા પ્રકારતા લેકેની હાજરીમાં તમે બોલે! છે, અથવા કોનું 
તમે સાંભળો છે, તેથી તફાવત થાય છે. 

અને એ સપણ છે કે આ બાખતોમાં પણુ મધ્યમથી ચડવું અથવા 
ઉતરવું શકય છે. 

હવે, જેએ મસ્કરીમાં અતિશયતા સુધી જાય છે તેઓ ભાંડ અને 
ગ્રામ્ય માણુસો દેખાય છે, તેઓ ગમે તેમ કરીને માત્ર હસાવવા યત્ન ફરે 
છે, અને પોતાના પરિહાસો। સુધડ તથા કેપ્તતે દુઃખ ન લાગે તેવા કરવાને 
દરકાર કરતા નથી. ખીજ તરક, જેએ પોતે કદાપિ કશું હુસવા સરખુ' 
ખોલતા નથી, અતે જેઓ ખોલે છે તેમના પર્‌ ચીડાય છે, તેએ ચિ'ગૂસ 
ગણાય છે. પણુ જેઓ ખૂખીથી પરિઠઠાસ કરે છે તેએ વાકચતુર અથવા 
હાજરજવાખી કહેવાય છે. 

કાર્ણુકે માણુસનું લક્ષણુ આવા નમાલાપ અથવા રમતિયાળ તર્‌" 
ગોમાં પ્રગટ થતું જણાય જે, અને જેમ આપણે શરીરની પરીક્ષા તેતી 
હીલચાલો પરથી કરીએ છીએ, તેમ એ ઉપરથી આપણે તેના નીતિ 
સમ્બન્ધી બન્ધારણુતો નિણુય કરીએ છીએ, 

પણુ પરિઠઠાસની વસ્તુઓને પ્રાધાન્ય અપાવું હોવાથી, અને ધણુાખરા 
માણુસા ગમ્મત અને મસ્કર્‌ીમાં અતિશય આનન્દ લેતા હોવાથી, મસ્કરો 
ધણી વાર વાડચતુર્‌ કહેવાય છે, કારણુકે તે આનન્દ આપે છે. પણુ એ 
ખે વચ્ચે ભેદ છે, અને પુષ્કળ ભેદ છે, એ અમે જે કહ્યુ' છે તે પરથી સ્પષ્ટ છે. 

આ ખાખતોમાં જે લક્ષણુ* મષ્યમ પાળે છે, તેમાં એક તત્ત્વ ચાયુર્ય 
છે. ચતુર મણુસ માત્ર એવી વસ્તુએ કહેશે અને સાંભળરે, કે જે * 


વાકચાતુર્યે, ' ૧૨૩ 


કહેવી અને સાંભળવી કે!ઇ પણુ પ્રમાણિક માણુસને અને ગૃહસ્થને ઉચિત 
હેય; કારણુક્રે એવી વસ્તુઓ છે, કે જે પરિઠઠાસતા રૂપમાં કહેવી અને 
સાંભળવી એવા માણુસને ઉચિત છે, અને ગૃહુસ્થતી મશ્કરી ગુલામી સ્વભા 
વના માણુસની મશ્કરીથી નૂદી પડે છે, તથા કેળવાયેલા માણુસની મસ્‍્કન 
રી નહીં કેળવાયેલા માણુસની મસ્કરીથી. 

હાસ્યર્સનાં જૂનાં અને નવાં નાટકો ઉપરથી આ ભેદ કે૪ પણુ 
નેઇ શકે; જૂના લેખકોની ર્મૂજમાં અશ્લીલતા છે, નવાઓની _ર્યૂજમાં 
વ્યગાક્તિ છે; અને સભ્યતાના અ'શ્ષમાં આ ખે વચ્ચેતો જે ભેદ છે તે 
ન્હાનો સૂતો નથી. 

યારે શું સારા પરિઠઠાસતી એવી વ્યાખ્યા આપી શ્ઞકાય, કે તે ઝૃહ- 
સ્થતે ઉચિત મસ્કરી છે, અથવા એવી છે કે જેથી સાંભળનારને દુઃખ 
થતું નથી, અથવા એવી કે જેથી તેને આનન્દ પણુ થાય? ખરે, જે 
" સશ્કરી સાંભળનારને આનન્દ આપે છે તે છેક અસ્પષ્ટ વસ્તુ છે, કાર્‌ણુ 
કે જૂદી જૂદી વસ્તુએ જૂદા જૂદા માણુસોને ક ટાળો અને આનન્દ આપે છે. 


પણુ જે વસ્તુઓ તે સાંભળશે તે પણુ એજ પ્રકારની થશે ( જે 
પ્રકારતી તે બોલશે તેવી, પછી તે પ્રકાર ગમે તે હે )? જે મશ્કરી 
માણુસ સાંભળી શ્રક્રે તે તે ખોલી પણુ શકે. 

યારે એવી મસ્કરીઓ છે, કે જે તે કરશે નહીં ( જેકે તેની ચોકસ 
વ્યાખ્યા અમે આપી શકતા નથી ); કારણુકે માણુસની મસ્કરી કરવી 
એ એક રીતે તેતે નિન્દવા સરખુ' છે, અને કાયદો અમુક પ્રકારતી નિન્દાની 
મના કરે છે, અતે કદાચ અમુક પ્રકારની મસ્કરીની પણુ કાયદાથી મના 
ચવી ન્નેઇએ. 

તેટલા માટે સ'સ્કારવાળા અને ગૃહસ્થના સ્વભાવતે। માણુસ આ 
પ્રમાણે પોતાના વાકચાતુર્યને કળ કરશે, કારણુકે તે પોતે પોતાને 
કાયદારૂપ છે. ૦ 

યારે આ મપ્યમ પાળનારતું લક્ષણું છે, પધ્છી આપણે .વૈને ચતુર 
" સાણુસ ડેહીએ, કે હાજરજવાબી કહીએ. ન 


૧૨૪ એરિસ્ટોટલનું નિકેોમેઝીઅન નીતિશાઅ. 


ખીજ તરમકૂ, મસ્કરે મસ્કરીના પ્રસ ગને જતો કરી શકતો નથી, 
અને, જે માત્ર હસાવી શકે એમ હોય, તો પોતાને કે ખીન્નને કોઇને 
છોડતો નથી, અને એવી વસ્તુએ ખેલે છે, કે જે કોઇ પણુ સસ્કારવાળોા 
માણસ ખોલે નહીં, અને તેમાંની કેટલીક તો એવે માણુસ સાંભળે પણુ નહીં. 

છેવટે, ચિ'ગૂસ આ પ્રકારના સમાગમ માટે બિલકુલ નિસુપયેગી 
છે; તે કશે ભાગ આપતે। નથી, અતે દરેક વસ્તુથી અવળુ' પાડૅ છે. અને 
તોપણુ વિતોદ અતે ગમ્મત આપણા જીવનના આવસ્યક અ'શે। દેખાય છે. 

ત્યારે, સામાજિક જીવનમાં મપ્યમ પાળવાના ઉપર જેનુ' વણેન 
કર્યું તે ત્રણુ પ્રકાર છે, અને બધાને વાતચિત અથવા કઇક નાતના 
સ'યુક્ત કમે સાથે નિસબત છે; પણુ તેમાં ભેદ એ છે, કે એકને જ્યારે 
સત્યની સાથે નિસખત છે, ત્યારે બાકીના ખેને જે આનન્દદાયક છે તેની 
સાથે; અને જે ખેતે આનન્દતી સાથે નિસબત છે, તેમાંથી એકનું ક્ષેત્ર 
આપણી ગમ્મતોમાં અને ખીનનુ બીજી બધી જતના સામાજિક * 
સમાગમર્મા છે. 

€* શરમની લાગણી સમ્ખબન્ધી? 

શરમને યોગ્ય રીતે સદ્ગયુણુ કહી શકાય નહીં; કારણુકે તે ટેવ અથવા 
કેળવાયેલી શ્રક્તિના કરતાં લાગણી જેવી વધારે છે. એટલું તો ખરૂં જ કે 
અપકાર્તિની એક પ્રકાર્તી ભીતિ તરીકે તેની વ્યાખ્યા અપાય છે, અને 
તેની અસરે સ'કટથી ઉત્પન્ન થતી ભીતિની અસરોને મળતી છે; કાર્ણુકે 
માણુસો જ્યારે શરમાય છે ત્યારે તેમના વદન ઉપર્‌ રગ ચડી આવે છે, 
અને મૃત્યુની ભીતિથી રગ ઉડી જય છે. એટલે બન્ને એક રીતે સ્થૂલ 
છે, જે ટેવ અથવા કેળવાયેલી શક્તિને બદલે લાગણીની નિશ્ચાની ગણાય છે, 

વળી એ એવી લાગણી છે કે જે ઝિન્દગીની ખધી અવસ્થાઓમાં 
શોભતી નથી, પણુ ફકત જુવાનીમાં; જુવાન માણુસોને શરમ લાગે તે 
યોગ્ય ગણાય છે; કારણુકે, તેમનું વેત તેમની લાગણીઓથી દોરાય છે, 
તેટલા માટે તેઓ વારવાર ભૂલે* છે, પણુ શ્રમતે લીધે ખોટાં ફામ 
કરતાં અટકે “છે, 
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અતે તેથી જુવાન માણુસે! શરમ લાગે તેવા હોય તેમતે આપણે 
વખાણીએ છીએ, પણુ મોટી ઉમરને કેઈ આદમી શરમ લાગે તેવે! હોય 
તો તેને કોઇ વખાણુશે નહીં; કારણકે આપણે માનીએ છીએ, કે તેણે 
એવું કશું કરવું ન જેઈએ, કે જેતે લીધે તેને શરમાવું પડે, 

ખરે, શરમ એ કે સારા માણુસ માટે નથી, કારણકે તે હલકાં 
કમીથી ઉત્પન્ન થાય છે ( કારણકે એવાં કમ*્નહીં કરવાં જેઇએઃ તેમ 
કેટલાંક કમી ખરેખર શરમભરેલાં છે, અને ખીન' માત્ર લોકમત પ્રમાણે 
શરમભરેલાં છે, તેથી કશે ફ્રેર પડતો નથી; કારણુકે તેવુ' કશું ફરવું 
નેઈએ નહીં, અને તેથી માણુસે શરમાવું જોઇએ નહીં); શરમ એ 
નિમાલ્ય માણુસને માટે છે, અને તે ક'૪ક શરમભરેલું કરવા લાયક 
હોવાનું પરિણામ છે. 
પણુ એમ ધારીએ કે એક માણુસનું લક્ષણુ એવું છે કે, જે તે 

આવું કોઇ શરમભરેલું કામ કરે, તો તે શરમાય, તો તે ઉપરથી વતે 

પોતાને સારે માણુસ ધારે એ અર્યરહિત છે; કારણુકે શરમ માત્ર એચ્હિક 
કર્મી માટે લાગે છે, અને કઇ પણ્‌ સારે માણુસ ઇચ્છા પૂર્વક હુલકાં 
કામ કદાપિ કરે નહીં. 

ખહુ તો, શરમને સાંકેતિક રીતે સારી કહી શકાય, એટલેકે, એમ 
ધારીએ કે કો! સારે માણુસ એવું કમે કરે, તો તેતે શરમ થાય: પણુ 
સદ્ગુણ્‌।માં કશું સાંકેતિક નથી. 

વળી, ખેશાર્મ થવું, અથવા શરમભરેલાં કર્મા કરવાથી ન શરમાવું, 
એ ખરાખ છે, એમ સ્વીકારીએ, તોપણુ એમ ક્લિત નથી થતું, કે એ 
કુમ! કરવાં અને શરમાવું એ સારં છે. 

એજ રીતે નિત્રહુ સદ્ગુણુ નથી, પણુ સદ્ંગુણુ અને દુર્ગૈણુની વચ્ચે છે. 

પણુ નિમ્રહુ સમ્બ્ન્ધી આ બાબત અમે આગળ સપણ કરશું; હાલ 
તો ન્યાયનું વિવેચન કરીએ. 
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૧૦ પ્રસ્તાવના, ન્યાયના ખે અથને। ભેદ? ન્યાય સમ્ખન્ધી 
(૧)-કાયદ્રા વરફે અધીનતા,-સમ્પૂણે સદ્ગુણ 

હવે આપણે ન્યાય અને અન્યાય સમ્બન્ધી તપાસ કરવાની છે, અને 
એ પૂછવાનું છે, કે તેમને કઇ જાતનાં કમની સાથે નિસબત છે, અને 
કયા અથેમાં ન્યાય મધ્યમ પાળે છે, અને તે અન્ત્યો કયાં છે કે જેનું 
મષ્યમ જે ન્યાય્ય છે તે છે. અને આ તપાસમાં અમે અગાઉનીજ પદ્દ- 
તિને અતુસરશું. 

આપણે જેઇએ છીએ કે બધા માણુસો ન્યાયથી ટેવ અથવા લક્ષણુના 
એવા પ્રકારને ખોધે છે, કે જે માણુસોને જે ન્યાય્ય છે તે કરવાને યેગ્ય 
બનાવે, અને જે તે ઉપરાંત તેમને ન્યાયપુર્સ્સર્‌ વતેતા અને જે ન્યાય્ય 
છે તે ઇચ્છતા કરે; તથા અન્યાયથી તેએ એવા પ્રકારના લક્ષણુને ખોધે 
છે કે જે તેમને અન્યાયથી કમે ફરતા અને અન્યાય્ય ઇચ્છતા બનાવે છે. 
ત્યારે આગળ કામ કરવાને આપણે આ ખાલ રેખા સ્વીકારીએ. 

અમે આ પ્રમાણે ન્યાય તથા અન્યાયને સામે કરીએ છીએ, કારણકે 
રેવ અથવા કેળવાયેલી શક્તિ આ ખાબતમાં શ્રાસ્ર અને શક્તિ બેથી 
નૂદી પડે છે. મારા કહેવાની મતલબ એ છે, કે જોકે બનને વિરોધીઓનું 
નેડુ' એકજ શ્ઞાસ્ર અથવા શક્તિના અધિકારમાં આવે છે, તોપણુ જે ટેવ 
અમુક પરિણામ પેદા કરે છે તેજ ટેવ વિરુદ્દ પરિણામ પણુ પેદા કરતી 
નથી; ઉ. ત. આરેગ્ય માત્ર આરેોગ્યનાં ચિહ્નો પ્રગટ કરૅ છે, અનારેગ્યનાં 
નહીં; કારણુકે જ્યારે કોઇ માણુસ નીરોગી માણુસની માફક ચાલે છે, 
યારે આપણે કહીએ છીએ, કે તેની ચાલ નીરેબી છે. 

(એમ નહીં કે.બ'ને વિશાધીએ અસમ્બદ્દ છે. ) પ્રથમ તો, અમુક 
રેવ ધર્ણી વૉર તેની સામેની ટેવથી, અતે ધણી વાર તેનાં કારણ અને ' 
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પરિણામોથી એળ'ખાય છેઃ જે સારી સ્થિતિ શી છે મે આપણે જાણીએ, 
તા તે પરથી ખરાખ સ્થિતિ શ્વી છે એ પણુ આપણે જણી શકીએ; અને, 
વળી, જે સારી સ્થિતિને ઉપકારક છે તે પરથી સારી સ્થિતિ પોતે શી 
છે એ આપણે અતુમાની શકીએ, અને એથી ઉલટું, પાછલી વસ્તુ ઉપરથી 
આગલી વસ્તુને પણુ. ઉદાહુરણુ તરીકે, જે સારી સ્થિતિ એ માંસની દઢતા 
હોય, તો એ ફલિત થાય છે કે નઠારી સ્થિતિ એ માંસની શિથિલતા છે, 
અને જે માંસની દઢતાને ઉપકારક છે તે સારી સ્થિતિતે ઉપકારક છે. 

અને, બીજું, જે વિરોધી શ્રખ્દોના જેડામાંથી એક શખ્દના એકથી 
વધારે અથે હશે, તો સાધારણુ નિયમ તરીકે, ખીન્ન શખ્દના પણુ એકથી 
વધારે અર્થે હશે; એટલે અહીં, જે “ ન્યાયી ” શખ્દના જૂદા જૂદા અર્થ 
હેરી, તો “ અન્યાયી ” શખ્દના પણુ જૂદા જૂદા હશે. 

અતે વસ્તુતાએ “ ન્યાય ” અને “ અન્યાય ” બનેના જૂદા જૂદ્દ 
" અર્થે છે, પણુ સામાન્ય નામમાં સમાતી જૂદી જૂદી વસ્તુએ પરસ્પર ન- 
જીકનાો સમ્બન્ધ ધરાવતી હોવાથી, તેઓ જૂદી જૂદી છછે એ હકીકત તિ 
રોહિત રહે છે, અને તફાવત મોટો હોય ત્યારે જેમ પ્યાન ખે'ચે તેમ 
ધ્યાન ખે'ચતી નથી. 

યારે ચાલે આપણે માણુસને કયા કયા અથમાં અન્યાયી કહીએ 
છીએ, તે નક્કી કરીએ. 

પહેલું, જે કાયદાઓને તોડે છે તે અન્યાયી ગણાય છે; અને બીજા, 
જે પોતાના ભાગ કરતાં વધારે લે છે તે, અથવા અપ્રમાણિક માણુસ. 

યારે, એ સપણ છે કે ન્યાયી માણુસનો અથે (૧) કાયદા પાળનાર 
અને (૨) પ્રમાણિક માણુસ થશે. 

એટલે ન્યાચ્ય વસ્તુ (૧) જે કાયદાને ખતુસરતી છે તે, અને (૨) 
જે વાજખી છે તે થશે; અને અન્યાય્ય વસ્તુ (૧) જે કાયદાથી વિરુદ્ધ 

છે તે, અને (૨) જે ગેર્વાજખી છે પ્તે થશે. 

પણુ અન્યાયી માણુસ, શ્રખ્દના ખેમોંથી એક. અર્થમાં, પોતાના ભાગ 

ફરતાં વધારે લે છે, તેથી તેના કમેને પ્રદેશ સારી વસ્તુઓ થશે-બધી 


૧૨૮ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


સારી વસ્તુઓ નહીં, પણુ જેની સાથે સારા અથવા નઠોરા ભાગ્યને નિસ- 
ખત છે તેવી, જે સ્વતઃ હમેશાં સારી હોય છે, પણુ આપણે માટે હમેશ્ઞાં 
સારી હોતી નથી-તે વસ્તુઓ કે જે માટે આપણુ માણસો પ્રાર્થના કરીએ 
છીએ અને શેધીએ છીએ, જેકે આપણે પ્રાથેના તો એમ કરવી જઇએ, 
% જ્યારે આપણે આપણા માટે જે સારૂં હોય તે પસન્દ કરીએે, ત્યારે 
જે સ્વતઃ સારં હોય તે અપણુા માટે પણુ સારૂં થાય. 

પણુ અન્યાયી માણુસ હમેશાં પોતાના ભાગ કરતાં વધારે લેતો નથી; 
કરાઇ વાર તે એણું પણુ લે છે, એટલે કે જે વસ્તુએ ખરાબ હોય તેમાંથી; 
પણુ ઓછુ: ખરાબ એ એક રીતે સારૂં ગણાય છે, અને વધારે લેવાને 
અર્યૈ વધારે સારૂં લેવાનો થાય છે, તેથી તે પોતાના ભાગ કરતાં વધારે 
લે છે, એમ કહેવાય છે. પણુ બન્ને રીતે તે અપ્રમાણિક છે; કારણુકે એ 
વધારે વિસ્તૃત સ'્તામાં બીજનો સમાવેશ થપ નય છે. 

આપણે જેયું કે કાયદો તોડનાર માણુસ અન્યાયી છે, અને કાયદો 
પાળનાર ન્યાયી છે. આ પરધી એ ફલિત થાય છે કે જે ૩'ઇ કાયદા 
પ્રમાણે છે તે એક અથેમાં ન્યાય્ય છે. ( અને આ પ્રમાણે ખરૂં નેેતાં 
છે જ; ) કાર્‌ણુકે કાયદ્યો બાંધનાર જે ફરમાવે છે તે ફાયદા પ્રમાણે છે, 
અને હમેશ્ઞાં ન્યાચ્ય કહેવાય છે. 

હવે, કાયદાઓ બધા પ્રકારની વસ્તુઓ સમ્બન્ધી ફરમાન આપે છે, 
અને બધાના, અથવા ત્રેછુ માણુસોના, અથવા રાજ્યમાં જેએ સવૅપરિ 
હોય તેમના, સામાન્ય હિતને લદ્ય્ય કરે છે (રાન્યમાં પદવી પોતાની 
ઉત્કૃણ્તા અથવા એવા કોઇ ખીજ ધોરણુ પ્રમાણે નિશ્ચિત થાય છે ); અને 
તેટલા માટે સમાજના સુખને અથવા એ સુખના જૂદા જૂદા અ'શોને 
ઉત્પન્ન કરવાનું અને ટકાવી, રાખવાનું જેનું જેનું વલણુ હોય તેને આપણે 
એક અથેમાં ન્યાય્ય શ્રખ્દ લાગૂ પાડીએ છીએ. ફાયદ્દો આપણુને હિમ્મત 
દ/ખવવાની આન્તા કરે છે ( જેમકે ટુકડી છે૩વી નહીં, અથવા દોડવું 
નહીં, અથવા હથિયાર્‌ ફ્રેકી દેવં નહીં ), અને સયમ (જેમકે વ્યભિચાર 
અથવા ઉપર્દદંવ કરવો નહીં ), અને સૌમ્યતા ( જેમકે આપણા પડાશીઓને " 
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મારવા નછીં, અથવા તેમતી નિન્દા કરવી નહીં), અતે એ પમાણે ખીન્ન 
ખધા સદ્ગુણો અને ફર્ગણામાં અમુક કર્મોના વિધિ અને અમુકનો નિષેધ 
ફરમાવે છે. જ્યારે સારે। હોય ત્યારે યોગ્ય રીતે, અતે જ્યારે તે ઉતાવળે 
ખાંધી દીધેલો હોય ત્યારે એટલી યોગ્ય રીતે નહીં. 

યારે આ અર્થમાં ન્યાય સમ્પૂણે સદ્ગુણુ છે, અને વધારામાં એટલું 
કે તે ખીનએ તરપ્‌ દર્શાવાય છે. આ કારણુથી, ધણી વાર તેને સદ્ગુણુમાં 
મુખ્ય કહેવામાં આવે છે, અતે એવો કે “ સાંઝતો કે સવારતો તારો એવે 
સુન્દર નથી; ” અને એ વચન તો કહેવત ખની ગયેલ છે કે, “ ન્યાય 
પોતામાં બધા સદ્ચુણોનો સમાવેશ ઢરે છે. ” 

તે સમ્પૂર્ણ સદ્ગુણુ છે, કારણુકે, પ્રથમ તો, એ સમ્પૂર્ણું સદ્ચુણુનું 
પ્રકાશન છે : વળી એ સમ્પણે છે, કારણુકે જેનામાં તે છે તે માત્ર પોતાનાં 
ખાનગી કામકાજમાં નહીં, પણુ પોતાના પડેશીએ સપથેતા વ્યવહારમાં 
પણુ સદ્ચુણુ દાખવવાને શક્તિમાન છે; કારણકે એવા ધણા છે કે જેઓ 
ધરમાં પૂરતા સદગુણી થઇ શકે, પણુ પોતાના પડોશીએ સાથેના વ્યવડારમાં 
નિષ્કૂળ થાય છે. 

આ કારણુથી લોકો બિઆસતી ઉક્તિને વખાણે છે કે, “ માણુમ કેવો 
છે તે અધિકાર દેખાડી આપશે; ” કારણુકે જે અધિકારમાં છે તે તેથીજ 
કરીને ખીનઓની સાથે સમ્બન્ધમાં છે, અને તેમતી સાથે વ્યત્રહાર કરે છે. 

વળી, આજ કારણુને લીધે ખધા સ્ગુણામાં ન્યાય એકજ બીજાનું 
હિત ગણાય છે, કારણુકે બીજએઓ તરકનો આ સમ્બન્ધ તેમાં અન્તગેત છે; 
કારણકે ન્યાય બીન્નના લાભને લદ્યય કરે છે-એટલે કે શાસકના અથવા 
આપણા નાગરિક બન્ધુઓના લાભને. 

હવે, જ્યારે ખરાબમાં ખરાબ માણુસ તે, છે કે જે તેતા પોતાના 
કામકાજમાં તેમજ તેના મિત્રોની સાથેના વ્યવહારમાં દુર્ગુણુ દાખવે છે, 
ભારે સારામાં સારો માણુસ જે માત્ર પોતાના કામકાજમાં સદ્‌ગુણુ દાખવે 
છે તે નથી, પણુ જે ખીનએ તરક સંદ્ગુશુ દાખવે છે પ છે; કારણકે 
આ કરવાનું કહણુ છે, 


૧૩૦ એક્સ્ટિટલતું નિકોમેફીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


ત્યારે, આ અર્થમાં ન્યાય સદ્ગુણુના એક ભાગ નથી, પણુ સદ્ગુણુનું 
સર્વ છે; અને તેની સામેનો અન્યાય દુ્ગુણુના એક ભાગ નથી, પણુ તેતું સવે છે. 

સદ્ચુણુ આ અથૈમાં ન્યાયથી કેવી રીતે ભિન્ન છે તે અમે જે કહું 
છે તે ઉપરથી સ્પછ છે; તે એતુ' એ લક્ષણુ છે, માત્ર જૂદી રીતે જેવાય 
છે : ખીનઓ સાથેના સમ્બન્ધમાં જેતાં, આ લક્ષણુ ન્યાય છે; માત્ર અ- 
મુક લક્ષણુ તરીકે જ્ેતાં, ગ્રે સદ્યુણુ છે.  . 

૨૦ ન્યાય સસ્ખન્ધી (૨)-વાજબીપણુ' કેવી રીતે ન્યાય 
(૧) સાથે સમ્બદ્ધ છેઃ જે વહે'ચણીમાં ન્યાચ્ય છે તે 
જે સમાધાનમાં ન્યાચ્ય છે તેથી ભિન્ન છે? 

હવે જે અથમાં ન્યાય સદ્ગુણુના એક ભાગ છે તે અર્થમાં આપણે 
તેની પરીક્ષા કરીએ-કારણુકે આપણે માનીએ છીએ કે એવા ન્યાય છે- 
અતે તેને પ્રતિરૂપ અન્યાય પણુ છે. 

એ શખ્દ એ રીતે વપરાય છે, એમ તો સહેલાઇયી ખતાવી શકાય. 
ખરાખીતા ખીન્ પ્રકારોમાં, જે માણસ તે દાખવે છે, તે જોકે અન્યાયથી 
વર્તે છે ( એ શખ્દતા એક અર્લમાં ), તોપણુ પોતાના ભાગ કરતાં વધારે 
લેતો નથી; ઉદાહર્‌ણુ તરીકે, જ્યારે કોઇ માણુસ ભીરતાથી પોતાની ઢાલ 
ફે દે છે, અથવા ખરાખ મિજજથી ખીનની નિન્દા કરે છે, અથવા 
અતુદ્ારતાથી ખીનનતે પૈસાની મદદ કરવાની ના કહે છે ત્યારે. પણુ જ્યારે 
તે પોતાના ભાગ કરતાં વધારે લે છે, ત્યારે તે કદાચ આમાંથી કે! દુર્ગુણુ 
દાખવતે નથી, તેમ તે બધા પણુ દાખવતો નથી, છતાં તે એક પ્રકારતુ' 
ખરાબપણુ' ખતાવે છે ( કારણકે આપણે તેને ઠપકો આપીએ છીએ ), 
અર્થાત, અન્યાય ( એ શખ્દના ખીજ અથેૅમાં ). 

ત્યારે, આપણે જ્ેઇગ્ને છીએ કે અન્યાય શખ્દનો એક ખીજ અર્થ 
છે, કે જે અર્થમાં તે જે અન્યાય ખધા ખરાખપણાની ખરાબર છે તેના 
એક ભાગ તરીકે વપરાય છે, અને *અન્યાય્ય શખ્ટનાો પણુ એક ખીબ્ને અથે 
છે, કે જેમાં તે “ કાયદાથી વિંરુદ્દ” ના અથેમાં જે વસ્તુઓ માટે વપરાય 
છે તેમંથી અમુક ભાગનેજ લાગુ પાડવામાં આવે છે, ન 
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વળી, જો એક માણુસ લાભની ઇચ્છાથી વ્યભિચાર કરે, અને તેથી 
પૈસો મેળવે, અને ખીજે માણુસ વિષયવાસતાથી કરે, અને પૈસો ખરચે 
તથા ખુએ, તો એ પાછલે લોભી નહીં પણુ વિષયાસકત કહેવારે, અને 
આગલે વિષયાસક્ત નહીં પણુ અન્યાયી કહેવાશે ( સંકુચિત અથમાં ). 
ત્યારે એ સ્પછે છે કે તે માણુસ તેના લાભના કારણુથી અન્યાયી કહેવાશે. 


ફરી, આગલા અથૅમાં અન્યાયનાં કર્મો હમેશાં કોઇ! અમુક ર્ગુણુમાં 
દાખલ કરાય છે, જેમકે કોઇ માણુસ વ્યભિચાર કરે, તો તે વિષયાસક્તિમાં; 
જે તે યુદ્ધમાં પોતાના સાથીના યાગ કરે, તો ભીરતામાં; જે તે ખીજને 
મારે, તો ક્રોધમાં; પણુ ગેરવાજબી લાભની ખાખતતું કર્મ અન્યાય સિવાય 
ખીજા કોઇ દુગુણુમાં દાખલ કરાતું નથી. 


યારે એ સપણ છે, કે જે અન્યાય તમામ દર્ગુણુની ખરાખર છે તે 
' સિવાય, એક ખીન્ન પ્રકારનો અન્યાય છે, કે જે અમુક વિશિષ્ઠ પ્રકારનો 
દુગુણુ છે, જેતું નામ એનું એ છે, કારણુકે એક જ સામાન્ય કલ્પના તેની 
વ્યાખ્યાનો પાયો છે; અર્થાત્‌, ખન્ને ખીન્નઓ સાથેના વ્યવહારમાં પ્રગટ 
થાય છે, પણુ ખીનનેો પ્રદેશ માન, દોલત, સલામતી, અને એવી વસ્તુઓથા 
મર્યાદિત છે ( કદાચ કોઇ એક નામમાં આ આખો વગે સમાઇ શકે ), અને 
તેનો હેતુ લાભનો આનન્દ છે, જ્યારે પહેલાનો પ્રદેશ સજ્જનનાં તમામ 
કમાના પ્રદેશની બરાબર છે. 

ત્યારે, આપણે નકી કર્યું કે ન્યાયના એક કરતાં વધારે પ્રકાર છે, અને 
જે પ્રકાર સમ્પૂણુ સદ્ગુણુથી અભિન્ન છે તે ઉપરાંત એક ખીજે પ્રકાર છે; 
હવે તે શું છે, અને તેની શી ખાસિયતો છે, એ શેધવાતું રહે છે. 

આપણે વસ્તુઓને અન્યાય્ય કહીએ છીએ તેના ખે અથ તો એળ* 
ખાવી ચૂકયા છીએ, અર્થાત્‌, (૧) કાયદા વિરુદ્ઠ અને (૨) ગેરવાજબી, 
અને વસ્તુઓને ન્યાય્ય કહીએ છીએ તેતા ખે અથે, અર્થાત્‌, (૧) કાયદા 
પ્રમાણે, અતે (૨) વાજબી. હ 

જે અન્યાયનો! આપણે વિચાર કરી ગયા શ ફાયદા વિસ્દ્ધતે સમરૃપ છે. 


૧૩૨ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતતિશાસ્ર. 


પણુ ગેરવાજબી કાયદા વિરુદ્દતી સાથે એક નથી, પણુ આખામાંથી 
ભાગની માફક ભિન્ન છે ( કારણકે ગેરવાજબી હમેશાં કાયદા વિરુદ્ધ છે, પણુ 
કાયદા વિરુદ્ધ હમેશાં ગેરવાજબી નથી ), તેથી ગેરવાજખીને સમરૂપ અથમાં 
અન્યાય્ય અને અન્યાય એ કાયદા વિરુદ્દટે સમરૂપ અર્થમાં અન્યાય્ય અને 
અન્યાયની સાથે એક થશે નહીં, પણુ આખામાંથી ભાગની માફક ભિન્ન 
થરો; કારણુકે આ અન્યાયુ સમ્પૂર્ણ અન્યાયનો એક ભાગ છે, અને પ્રતિરૂપ 
ન્યાય સમ્પૃણુ ન્યાયનો એક ભાગ છે. તેટલા માટે ન્યાય અને અન્યાય 
સમ્ખન્ધી, તેમજ ન્યાય્ય અતે અન્યાય સમ્ખન્ધી, આપણે આ સ'કુચિત 
અર્થમાં ખોલવું, જેઇએ. 

તયારે, જે ન્યાય સમ્પૂણ સદ્ગુણુની બરાબર છે, અને જે ખીનાઓ 
તરક્‌ સમ્પૂણ સદ્ગુણુની પરભત્તિ છે, તેને તથા તેને પ્રતિરૂપ અન્યાય, કે જે 
સમ્પૂર્ણ દુર્ગૈણુની પ્રશત્તિ છે, તેતે હાલ આપણે જવા ૬/એ. 

વળી, જે ન્યાય્ય છે અને જે અન્યાય્ય છે તેમની તેમના ભિન્ન અથી માં: 
(કાયદા પમાણે અને કાયદા વિરુદ્ધ) શી રીતે વ્યાખ્યા કરવી, એ જેવું 
પણુ સહેલું છે. કારણુકે, આપણે કહી શકીએ કે, જે કર્મો કાયદા પ્રમાણે 
છે તેમાંનાં ધણાંખરાં એવાં છે કે જે કાયદો સમ્પૂર્ણ 2 લદ્દય કરીને 
જૂરમાવે છે; કારણુકે કાયદો આપણુને આપણા જવનમાં બધા સદ્ગુણો 
દાખવવાની અને કોઇ પણુ દર્યુણુ ન દાખવવાની આગના ફરે છે. 

પણુ જે કર્મોનું સમ્પૂણુ સદ્યુણુ ઉત્પન્ન કરવાનું વલણુ છે, તે કાયદા 
પ્રમાણેનાં એ કર્મો છે, કે જે માણુસને નાગરિક તરીકે કેળવવાને ફરમાવ- 
વામાં આવે છે. વ્યક્તિ તરીકેની કેળવણી, કે જેતું તેને માત્ર સજ્જન 
બનાવવાનું વલણુ છે, તેના સમ્બન્ધમાં, તે રાજ્યના શાસ્રમાં આવે છે કરે 
નહીં, એ સવાલ આપણે મૂકેશ રાખીએ; કારણુકરે એ શડય છે, કે સન્જન 
થવું અતે કોઇઇ પણુ રાજ્યના સારા નાગરિક થવું એ બન્ને એક ન હોય.* 

પણુ સદ્‌ગુણુના એક ભાગ તૂરીકે ન્યાયના,* અતે સમરૂપ અથમાં જે 
ન્યાય્ય છે તેતો, એક પ્રકારશએ છે, કે જેને રાજ્યશરીરના અવયવોમાં 


“* સત્ર પૂણુ રાજ્યમાં એ બન્ને લક્ષણુ પૂણુ અ'શે એક થાય છે. 





ન્યાય, * ?23 


વહે'ચાતી આબરૂ, દોલત, અને બીજ વસ્તુઓની વહે'ચણીતી સાથે નિસખત 
છે ( કારણુકે આ સસ્થિતિમાં એક માણુસનો ભાગ ખીજ માણસના ભાગની 
સાથે સરખાવતાં ગેરવાજબી અથવા વાજખી હોવાનું શકય છે ); અને ખીબ્ને 
પ્રકાર તે છે, કે જેને ખાનગી વ્યવહારોમાં સમાધાન આપવાનું છે. 

એ પાછલે પ્રકાર વળી વિભક્ત થાય છે; કારણુકે ખાનગી વ્યવહારો 
(૧) એચ્છિક, અતે (૨ ) અનેચ્છિક હોય છે. 

“ એચ્છિક વ્યવહારો અથવા કરારો ” એ વેચવું, ખરીદવું, વ્યાજે 
ધીરવું, થાપષ્મુ મૂકવી, ઉછીનું આપવું, સાચવવા મૂકવું, ભાડે રાખવું, વગેરૈ 
છેઃ આ “ એચ્છિક કરારો ” કહેવાય છે, કારણુકે બન્ને પક્ષો પોતાની 
૪ગ્છાથી તેમાં ઉતરે છે. 

“ અનેચ્૭િક વ્યવહારો ” વળી ખે પ્રકારના છે : એકમાં ગોપન રહેલું 
હોય છે, જેમકે ચોરી, વ્યભિચાર, ઝેર દેવું, ઓરતો લાવી આપવી, ગુલામે।ને 
ખગાડવા, વધ, ખોટું સાદ્ય; બીન્નમાં ખુલ્લી જખરદસ્તી રહેલી છે, જેમકે 
હૂમલો, અપહરણુ, ખૂન, હઠંસ'ભોગ, અંગછેદન, નિન્દા, તિરસ્કાર* 

3* જે વહે'ચણીમાં ન્યાચ્ય છે તે સમ્બન્ધી, અને તેનો 

ભૂશિતિપ્રમાણુતો નિયમ. 

અન્યાયી માષણુસ ( શખ્દતા આ સંકુચિત અથમાં ) અપ્રમાણિક છે, 
અન જે અન્યાય્ય છે તે ગેરવાજખી છે પુ 

હવે, એ સપણ છે કે જે એક બાજૂ તરફ ગેરવાજબી છે, અતે જે 
બાજ બાજૂ તરક ગેરવાજબી છે, એ ખેની વચ્ચે એક મધ્યમ હોવું જઇએ, 
અને આ વાજખબી અથવા ખરાખર છે; કારણુકે જે કોઇ કર્મમાં અતિ ધર્ણું 
અને અતિ થોડું હોઇ શકે તેમાં ખરખર પણુ હોવું જેધએ. 

યારે, જે અન્યાય્ય છે તે જે ગેરવાજબી છે, તો જે ન્યાય્ય છે તે 
વાજખી થશે, જે વધારે પ્રમાણુ વગર પુ સૈ। કબલ કરે છે. 

પણુ જે વાજબી અથવા ખરાખર છે તે ખે અન્નની વચ્ચેનું મધ્યમ 
છે, તે પરથી એ ॥્લિત થાય છે, કે જે ત્યાય્ય છે તે મધ્યમ થશે. 


૧૩૪ એસ્સ્ટિટલનું નિકોમેઝીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


પણુ સમાનતા અથવા ખરાખરપણામાં ઓછામાં એછાં બે પદ તો 
હોવાંજ જેઇએ. 

ત્યારે એ ફ્ેલિત થાય છે કે, જે ન્યાય્ય છે તે મધ્યમ પરિમાણુ છે, 
અતે ખીજ અસુક વસ્તુતી તથા અમુક મતુષ્યોની અપેક્ષાએ ખરાખર ૫૨- 
માણુ પણુ છે-બીન શખ્દોમાં એમ, કે એક તરફ, મધ્યમ પરિમાણુ તરીકે 
તે અમુક ખી પરિમાણો।ન્‌ લક્ષિત કરે છે, એટલે કે એક વધારે અને 
એક ઓછું; અતે ખીજ તરક એક સમાન અથવા ખરાખર પરિમાણુ તરીકે 
તે ખે પશ્માણોને* લક્ષિત કરે છે, અને એક ન્યાય્ય પરિમાણુ તરીકે 
અમુક મતુષ્યોને. 

તારે, જે ન્યાય્ય છે તે ઓછામાં ઓછાં ચાર પદને લક્ષિત કરૈ છેઃ 
જેમતે ન્યાય કરવામાં આવે તે ખે મતુષ્યો, અને ખે વસ્તુઓ. 

અતે મનુષ્યો તથા વસ્તુઓની વચ્ચે એકજ “ સમાનતા” હોવી 
જોઇએ : જેમ વસ્તુઓ એક ખીજને હોય, તેમ મતુષ્યો હોવાં જ્નેઇએ. 
કારણકે જે મતુષ્યો સમાન નહીં હોય, તો તેમતા ભાગો સમાન નહીં 
ચાય; અને જ્યારે સમાન મતુષ્યોને સમાન ભાગો મળતા નથી, અથવા 
અસમાન મનુષ્યોને સમાન ભાગા મળે છે, યારે તકરારોનું કાર્ણુ આ છે. 


' વળા “પાત્રતા પ્રમાણે” એ સામાન્ય વચનથી પણુ આ સપણ રીતે 
ઇખાય છે. કારણુકે વહે'ચણીમાં ખધા માણુસો સ્વીકારે છે ક્રે જે ન્યાય્ય છે 
તે કોઇક પ્રકારની પાત્રતા 'અથવા લાયકી પ્રમાણે હોવું જેધએ, પણુ બધા 
લાયજીનું એક જ ધોરણુ વાપરતા નથી; બહુશાસન રાજ્યોમાં તેઆ અવશ 
જન્મનું ધોરણુ લે છે, અલ્પશાસન રાજ્યોમાં દ્રવ્યનું, ખીન્નઓમાં ઉમદા 
જન્મતું, અને સાચા શિછ્શાસન રાજ્યમાં સદ્ગુણુ અથવા જતની પાત્રતાનું. 

તયારે, આપણે નજ્નેઇએ, છીએ કે જે ન્યાય્ય છે તે કોઇક રીતે પમા- 
ણુમાં છે. કારણુકે માત્ર સંખ્યાઓ જ નહોં પણુ જેની સંખ્યા થઇ શકે તેવી 
ખધી વસ્તુઓમાં પ્રમાણુ આવી શકે છે; પ્રમાણુ એડલે ગુણોત્તરોની સમાનતા, 
અને તેમાં * ઓછામાં ચે ઓછાં ચાર પદ હોવાં જોઇએ. 


[ડઝાણમાશિજવભાઉરીનાઈ? વણા. --૦,.......ક. તળ. _... ..૪-૦-- -જ---૦-૦૦-.-..૭-૦૭-. ૭ 2 "જતસરયાા..--..........ત૦૦.તત- ગરરણણજ,.-.-.-. .......... કા. નવઇવરતતગણુઇન# કટર“ તયા જ.અઇ૦૦-૦: #-શળતઆાયનયરરાઇ જ -*: ન. 9૧૧ કમત રઇ-૦મ _#૧-૦"૦૫૦- ૦૫ાઇપતાભરિમાનનાણન્ઓ9િ-નઇ નના 


દ અનો ભાગ અને ખને. 


ન્યાય. *- ૧૩૫ 


વિચ્છિત્ત પ્રમાણુમાં* ચાર પદ જેઇએ, એ તો એકદમ સપણ છે. સ-" 
ન્તત પ્રમાણુને પણુ ચાર પદની અપેક્ષા છે; ક તેમાં એક ૫૬ ખે તરીકે 
વપરાય છે અતે ખેવડાય છે; ઉદાહરણુ તરીકે, જ-. ત્યારે બ પદ ખેવડાય 
અતે તેથી ખ ખેવાર ગણુતાં આપણુને માલુમ પડે છે કે પ્રમાણુનાં પદો 
સંખ્યામાં ચાર છે. 

તયારે, જે ન્યાય્ય છે તેને ઓછામાં ઓછાં. યાર પદતી અપેક્ષા છે, અને 
એમ પણુ, કે બન્ને યુગ્મોનું ગુણોત્તર એનું એ હોવું જઇએ, એટલેકે વ- 
સ્તુઓનું જે ગુણોત્તર હોય તેજ મનુષ્યોનું હોવું જેધ/એ. 

ભારે, ચાલો આપણે કહીએ કે, “ખા - રં, અથવા ખીજ રીતે ણ ન 

ત્યારે આ નવાં યુગ્મોના સર્વાળાનું ગુણોત્તર મૃળ ગુણાત્તરની બરાબર 
થશે ( એટલેકે, બ: અથવા રડ ). 

પણુ આ યુગ્માને જ વહેંચણી સયુક્ત કરે છે; અને જે વસ્તુઓ 
આ પ્રમાણે અપાય, તો વહેચણી ન્યાય્ય છે. 

ત્યારે આ અનું કતી સાથે અને બતું ડની સાથે જેડાણુ વહેંચણીમાં 
ન્યાય્ય છે; અને જે આ અર્થમાં ન્યાઃ્ય છે તે મધ્યમ પરિમાણુ છે, પણુ 
જે અન્યાય્ય છે તે પ્રમાણુમાં નથી; કારણુકરે જે પમાણુમાં છે તે મધ્યમ 
પરમાણુ છે, પણુ જે ન્યાય્ય છે તે, આપણે કહ્યું તેમ, પ્રમાણુમાં છે. 

આ પ્રમાણુને ગણિતશાસ્્રીઓ ભૂમિતિપ્રમાણુ કહે છે; કારણુકે જ્યારે 
ચાર પદો ભૂમિતિપ્રમાણુમાં હોય છે, ત્યારે ( પહેલા અને ત્રીન્ન પદતો ) 
સર્વાળા તથા (બનન અતે ચોથા પદના) સર્વાળાનું ગુણૉત્તર મૂળ ગુણૉત્તર્‌ની 
બરાબર થાય છે (પહેલા અને ખીન્ન પદનું અથવા ત્રીનન અને ચોથા પદતું). 

પણુ આ પ્રમાણુ (ન્યાયમાં લાગુ પાડતાં) સન્‍્તત પ્રમાણુ હોઇ! શકે નહીં; 
કાર્ણુકે એકજ પદ મનુષ્ય અને વસ્તુ બન્નેને ઢર્શાવી શકે નહીં. 

ત્યારે, જે આ અર્થમાં ન્યાય્ય છે તે પ્રમાણુમાં છે; પણુ જે અન્યાય્ય 
છે તે ત નથી. પાંછલી સ્થિતિમાં એક પરિ રેમાણુ વધારે અથવા અતિ 
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વધારે થાય છે, અને ખીજાં ઓછું અથવા અતિ એકં. અને આ આપણે 
વ્યવહારમાં જેઇએ છીએ; કારણકે જે બીજતે તુકસાન કરે છે તે વહે'ચવાના 
હિતમાંથી અતિ વધારે લે છે, અને જેને તુકસાન થાય છે તે અતિ એઓણછુંઃ 
પૃણુ અહિતમાં એથી ઉલટી રીતે; કારણુકે ઓછું અહિત વધારે અહિતની 
સાથે સરખાવતાં હિતતા સ્થાનમાં આવે છે; કારણકે આછું અહિત વધારે 
*પહિતતા કરતાં વધારે છણ છે, પણુ જે ઇટ છે તે હિત છે, અને જે વધારે 
ઇટ છે લે વધારે હિત છે 

યારે આ જે ન્યાય્ય છે તેતું એક રૂપ છે, 

૪* જે સમાધાનમાં ન્યાચ્ય છે તે સમ્ભન્ધી, અને તેતો 

ગણિતપ્રમાણુનો નિયમ? 

હવે ખીજ રૂપનું વિવેચત બાક્મે રહે છે, એટલેકે, જે સમાધાનને રસ્તે 
ન્યાય્ય છે, અને જેને પ્રદેશ એચ્છિક અથવા અનેૈચ્છિક ખાનગી વ્યવહારે છે, તેનું. 

આ આગલાના કરતાં પ્રકારમાં ભિત્ન છે. 

કાર્ણુક્રે સારી વસ્તુઓના સામાન્ય સંગ્રહની વહે'ચણીમાં જે ન્યાય્ય 
છે, તે હમેશાં ઉપર્‌ બતાવેલા પ્રમાણુને અનુસરીને હે।ય છે (જ્યારે કોઇ 
સાર્વજનિક ફ'ડતો વિભાગ કરવાતો હોય ત્યારે પણુ, જૂદા જૂદા ભાગદારા 
જે રકમો લે તે એક ખીજતુ ગુણોત્તર જે રકમો તેમણે મૃક્ઠી હોય તેના 
ગુણુત્તરની બરાબર હોવું જઇએ), અને એથી પ્રતિરૂપ અર્થમાં જે અન્યાય્ય 
છે તે આ પ્રમાણુનુ' ઉલ્લધન કરનાર હોવું જઇએ. 

પણુ જે ખાનગી વ્યવહારોમાં ન્યાય્ય છે તે કોધક રીતે વાજબી અથવા 
બરાબર છે, અતે જે અન્યાય્ય છે તે ગેરવાજબી અથવા અસમાત છે; છતાં 
અછીં જે પ્રમાણુ પાળવાનુ' છે તે ઉપરતી માષ્ક ભૂમિતિપ્રમાણુ નથી, પણુ 
ગણિતપ્રમાણુ છે. ી 

કારણુકે એક સજ્જન એક દુજનને છેતરે, કે એક ૬ુજન એક 
સજ્જનતે છેતરે, કે એક વ્યભિચાર જરતાર માણુસ સારો અથવા તઠારેા 
હોય, તેથી ક'૪ ટ્રેર પડતો નથી; કારણકે કાયદો માત્ર તુકસાતથી થયેલા 
રરપ્રાર તર જુએ છે, પક્ષકારોને પોતાને સમાન ગણે છે, અને માત્ર એટલું ' 
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પૂછે છે, કે એકે ધનન અથવા હાનિ કરી છે, અતે ખીજળને તે ખમવી પડી 
છે, કે કેમ. 

ત્યારે, અહીં જે અન્યાય્ય છે તે ક'ઇક અસમાન ( અથવા ગેરવાજબી ) 
છે, કે જે સમાન ( અથવા વાજબી ) કરવાને ન્યાયાધીશ યતન ડરે છે, કારણુકે 
જ્યારે એક પક્ષ માર્‌ ખાય છે, અને ખીજે મારે છે, અથવા એક મારી 
નાખે છે, અતે ખીજે મરાય છે, યારે પણુ જે ભોગવાય છે અને જે કરાય 
છે, તેના અસમાન અથવા ગેરવાજબી વિભાગ થયેલો કહી શકાય; એટલે 
ન્યાયાધીશ ગુન્હેમારને નુકસાનનો જે બદલો આપવાનું પ્રમાવે છે તે તેતા * 
લાભમાંથી ખાદ કરતાં તે સમાનતા પાછી લાવવા યતત કરે જે. 


કારણુકે આવા દાખલાઓમાં, જેકે શખ્દો હમેશાં બરાબર યેગ્ય 
હોતા નથી, તોપણુ આપણે સાધારણુ રીતે કરતારના “ લાભ ” (ઉ. ત. 
મારનારનો ) અને ભોગવનારની “ હાતિ ” સમ્બન્ધી ખોલીએ છીએ; પણુ 
' જ્યારે અદાલત તરથી નુકસાનનો નિણ્ય થાય છે, ત્યારે કરનારને જે મળે 
છે તે “ હાનિ ” અથવા સઝા કહેવાય છે, અને ભોગવનારને જે મળે છે 
તે “ લાભ ” કહેવાય છે. 

તયારે, જે વાજબી અથવા ખરાબર છે તે વધારે અથવા અતિ વધારે 
અને અલ્પ અથવા અતિ અલ્પ વચ્ચેનું મધ્યમ છે; પણુ લાભ અને હાનિ 
સામસામે રસ્તે વધારે અથવા અતિ વધારે અતે અલ્પ અથવા અતિ અલ્પ 
બન્ને છે, એટલે કે, લાભ એ વધારે અથવા આંતે વધારે હિત અને અલ્પ 
અથવા અતિ અલ્પ અહિત છે, અને હાનિ તેથી ઉલરી છે. 

અને તેમની વચ્ચેના મધ્યમમાં, આપણુને જણાયું તેમ, સમાન 
અથવા બરાખર રહેલ છે, જેતે આપણે ન્યાય્ય કહોએ છીએ. 

(યારે સમાધાનને રસ્તે જે ન્યાય્ય છે તે 'લાભ અને હાનિ વચ્ચેતું 
મધ્યમ છે. 

તેટલા માટે, જ્યારે" તકરારો ઉઠે "છે, ત્યારે માણુસો ન્યાયાધીશ પાસે 
ફરિયાદ લઇ “નય છે; અને ન્યાયાધીશ પાસે પેશ્યાદ મે જે ન્યાય્ય છે તેતી 
'પાસે ફરિયાદ છે; કારણકે જે ન્યાય્ય છે તેની જણે કે જીવતી મૂત્તિ થવાને 
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ન્યાયાધીશ નિર્માયેલો છે; અને માણુસો ન્યાયાધીશ પાસેથી એવી અપેક્ષા 
રાખે છે કે તે પરિમિત થશે ( અથવા મધ્યમને પાળશે ), અતે કે!ઇ વાર 
ન્યાયાધીશને “ મધ્યસ્થો ” કહે પણુ છે, એવા વિચારથી, કે જો તેઓ 
મધ્યમ પામશે, તો જે ન્યાય્ય છે તે પણુ તેઓ પામશે. 


તયારે, ન્યાયાધીશ જે મધ્યસ્થ હોય, તો જે ન્યાય્ય છે તે એક પકારનું 
મધ્યમ હોવું જોઇએ. ' 

પણુ ન્યાયાધીશ સમાનતા પાછી લાવે છે; એ એવું છે, કે જણે તેને ખે 
અસમાન ભાગમાં વિભક્ત થયેલી લીટી મળી હેષ્ય, અને તે મોટા ભાગમાંથી 
અધ કરતાં વધારે હોય તેટલું કાપી નાખતો હોય, અને તે ન્હાના ભાગમાં 
ઉમેરતો હોય. 


પણુ ન્યારે આખાનો સમાન વિભાગ થયે! હોય, ત્યારે પહ્ષકારોને 
તેમનું પોતાનું મળ્યું કહેવાય છે, અતે દરેકને બરાબર અથવા વાજબી . 
હિસ્સે! મળે છે. 

પણુ બરાબર અથવા વાજખી રકમ અહીં વધારે અથવા અતિ વધારે 
અને અલ્પ અથવા અતિ અલ્પ વચ્ચેનું ગાણિતિક મધ્યમ છે. 

ભે ખે સરખી લીટીઓમાંથી તમે એક ભાગ કાપી લો, અને તે ખી* 
જમાં ઉમેરા, તો ખીજ પહેલીના કરતાં એવા ખે ભાગ જેટલી વધારે થાય 
(કારણુકે જે તમે પહેલીમાંથી એક ભાગ કાપી જ લીધો હોત, અતે તે 
ખીજમાં ઉમેયોય ન હોત, તો બીજ પહેલીના કરતાં, એવા એકજ ભાગ જેટલી 
મોટી થાત ); બીજી મધ્યમ કરતાં એવા એક ભાગ જેટલી વધારે છે, અને 
મધ્યમ પણુ પહેલીના કરતાં એક ભાગ વધારે છે. 

આ પ્રમાણે આપણે «કહી શ્રીએ, કે જેની પાસે વધારે અથવા અતિ 
વધારે હોય, તેની પાસેથી કેટલું લઇ લેવું, અને જેની પાસે થોડું અથવા 
અતિ થોડું હોય, તેતે કેટલું ઉમેરી* આપવું; પાછસાના ભાગમાં તે ભાગ મ- 
ધ્યમથી જેટલો એછે! હોય તેટલું ઉમેરવું જોઇએ, અને આગલાના ભાગ- 
માંથી તૈ ભાગ મધ્યમથી જેટલો વધારે હોય તેટલ્યું કાપી લેવું જઇએ. 


ખ્યા્‌યૅ. ર ૧૩૯૪ 
આ સ્પટટ કરવાને, અઅ, બળ, કક ત્રણુ સરખી રી ચવા રોઃ- 
અ છ 
સ ઝ૦૯ઝ૦-ડા 
ન ડઝ ૦૦૦૦૦ ૦૯૦૯૯૬૭ 
કુ 
; 


ડડ ન કુ 


અઅ-માંથી અઇ કાપી મડ અને કડ ( અધ્તતી બરાબર ) કક'માં ઉમેરે; 


ત્યારે આખી ડકક' ઇઅ'થી કડ અને કજ (અઇ અથવા કડતી બરાખર) 
જેટલી વધે છે, અને બખ*થી કડ જેટલી. 


અને આ ભૂમિતિમાંજ લાગુ પડે છે એમ નથી, કલાઓમાં પણુ તે 
લાગુ પડે છે; કારીગરના પયાસો પ્રમાણે નનતમાં અને પરિમાણુમાં અતે 


ગુણુમાં જેના પર્‌ કામ થતું હોય તે પદાથ પર મુદ્રા પડે, તે વગર કલાઓ 
હોઇ જ શકે નછીં. 


પણુ આ શખ્દો, “ હાનિ” અને “ લાભ ”, એસચ્છિક વિનિમયમાંથી 
લીધેલા છે. કારણકે એચ્છિક વિનિમયમાં પોતાતું હોય તે કરતાં વધારે મળે 
એ લાભ, અને હોય તે કરતાં એઓણું થાય એ હાનિ કહેવાય છે ( એટલે 
કે, ખરીદવામાં અને વેચવામાં અને બીન્ન જે વ્યવહારોની કાયદો છૂટ 
આપે છે તેમાં); પણુ જ્યારે પરિણામમાં શરૂઆતની રકમ કરતાં કરું કમી 
કે જસ્તી પાસે રણેતુ' નથી, ત્યારે લોકો કહે છે કે અમારી પાસે અમારૂં 
પોતાતુ' હતુ' તે છે, અને કશે! લાભ કે કશી હાનિ થયેલ નથી. ત્યારે, જે 
ન્યાય્ય છે તે લાભ અને હાનિ વચ્ચેનુ' મધ્યમ છે, જે બન્ને ઉદેરાથી વિરુદ્ધ 


છે, અતે મધ્યમ વ્યવહાર પહેલાં તમારી પાસે જે હતુ તેતી બરાબર તે 
પછી પણુ રહેવામાં સમાયેલું છે. 


પ૦ સારો બદલે! અને જે ન્યાચ્ય છે તે બન્ને એક નથી, પમ પ્ર- 
માણાતુસાર બદલે! એ વિનિસયમાં ન્યાશ્ય છે; અતે મા નાણાંના 
સાધનથી થઇ શકે છેઃ આપણે હવે ન્યાચ્ય (૨) ની 
સામામ્ય વ્યાખ્યા ભાપી શકીએ# 
ખરે, કેટલાક લોકો તો એટલે સુધી ધારે છે, કરે સાદો બદલે! ત્યાય્ય 
“છે; અતે પાધ્થેગોરીઅનો એમ શીખવતા; કારણુકે જે ન્યાથ્ય છે તેની 


૧૪૦ એરિસ્ટોટલનું તિકોમેળીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


તેમની વ્યાખ્યા માત્ર એ હતી, કે એક્ટ માણુસે ખીન્નને જે કયું હોય તે તેને 
પોતાને કરવુ જોઇએ. 

પણુ આ સાદો ખદલે વહેંચણીમાં જે ન્યાય્ય છે તેતી સાથે, કે સમા- 
ધાનને રસ્તે જે ન્યાય્ય છે તેની સાથે ધટતો નથી ( જેકે લોકો તો એમ 
ખતાવવા મથે છે, કે રેડેમેન્થાઇન નિયમનો આ અથે છે-- 

“જે તે' ક હોય જ્વે તારે ભોગવવું, એ ન્યાય્ય છે; ” કારણુકે 
ઘણા દાખલામાં એ કેવળ ભિન્ન હોય છે, ઉદાઠરણુ તરીકે, જને કોઇ, અધિકારી 
અમુક માણુસતે મારે, તો તેને સામો મારવો જેઇએ નહીં; અને જે કે 
માણુસ અમુક અધિકારીને મારે તો તેને માત્ર મારવો જેઇએ એમ નહીં, 
પણુ તેતે સઝા સુદ્ધાં કરવી જોઇએ. 

ઉપરાંત, બીજને જે કરવામાં આવ્યું હોય, તે તેતી સંમતિથી કે 
સંમતિ વિરુદ્દ કરવામાં આવેલું, એથી પણુ મોટો તફાવત પડે છે. 

પણુ એ ખરૂં છે કે, સેવાઓના વિનિમયમાં, ન્યાયનો આ નિયમ સમાજને 
સંયુક્ત રાખે છે, અર્થાત્‌ પ્રતિકાર-પણુ પ્રમાણમાં પ્રતિકાર, માત્ર સમાનેોને 
સમાનો માટે સાદો બદલે નહીં, કારણુકે રાજ્યના અસ્તિત્વનો જ પ્રમાણા- 
નુસાર બદલા ઉપર આધાર્‌ છે. જે માણુસોએ અહિત સહન કર્યું હોય, 
તો તેઓ તે વાળવાને મથે છે; જે ન મથે, જે તેઓ તુકસાનતો ખદલે 
ન આપી રાકે, તો આપણે તેમની સ્થિતિને ગુલામના જેવી ગણીએ છીએ. 
અતે વળી, માણુસો જે [હિત પામ્યા હોય, તો તેઓ પ્રતિદાન કરવા મથે. 
છે; કારણુકે નહીં તો સેવાઓનો વિનિમય થતો નથી; પણુ આ વિનિ- 
મયથી જ આપણે સમાજમાં સંયુક્ત રહીએ છીએ. 

આ કારણુથી આપલે બધા માણુસા જઇ શકે તેમ કૃપાઓતું મન્દિર 
ખાંધીએ છીએ કે જેથી પેધ્તે જે પામ્યા હેય તે વાળવાનું તેમને સ્મરણુ 
રહે; કારણુકે દયા અથવા કૃપાનુ' આ ખાસ લક્ષણુ છે. જેમણે આપણા 
ઉપર કૃપા કરી હોય તેમની મહેરબાનીનો આપણુ ખદલો વાળવો જેઇએ, 
અને કરી તેમની સારી સેવા ખજાવવામાં અગ્રણી થવું જઇએ. 

પણુ પ્રમાણાનુસાર વિતિમય “ સામસામા સમ્બન્ધ “થી થાય છે. 


ન્યાય. ર ૧૪૧ 


ઉદાહરષુ તરીકે, અ એક કડિયાને સ્થાને લો, બ એક મોચીતે સ્થાને, 
ક એક ધરને સ્થાને અને 5 જ્ેડાને સ્થાને. 

ત્યારે કડિયાએ મોચીનુ' કેટલુંક કામ લેવું જનઇએ, અને તેનુ' પોતાનુ 
કામ ખદલામાં આપવું જ્નેઇએ. 

હવે, જે પ્રમાણાનુસાર સમાનતા સ્થાપિત થયા પછી બદલે! થશે, તો 
છ પરિણામ આવશે. કે 

જો આમ ન થયું હોય, તો કશી સમાનતા નથી, અતે વ્યવણારે 
અશડય થાય છે; કારણુક્રે એકનુ' કામ બીન્નના કામ કરતાં વધારે ફીમતી 
ન હોવાનુ કશું કારૂણુ નથી. એટલે તેમતુ' કામ સમાતતામાં લાવવું જઇએ 
( અથવા મૂલ્યના કોઇ સામાન્ય માપથી માપવું જઇએ ). 

આ  ( કડિયા અને મોચી ઉપરાંતના ) ખીજ હુતરોા અને ધ'ધધાઓમાં 
. પણુ ઓછું ખરૂં નથી; કારણુકે જે ખમનાર્‌ ( અથવા ધરાક કે વાપરનાર ) 
લે છે તે, જે કરનાર ( અથવા કારીગર કે ઉત્પાદક ) કરે છે અથવા ઉપન્વે 
છે, તેને પરિમાણુમાં અને ગુણુમાં સમરૂપ ન હોય, તો! તેએ હયાતીમાં 
આવી શકે નહીં. 

કારણુકે સેવાઓનો વિનિમય ખે વૈઘો વચ્ચે થતો તથી, પણુ એક 
વૈર અને એક ખેડુત વચ્ચે, અતે સામાન્યતઃ જૂદા જૂદા ધ'ધાના અને 
અસમાન લાયક્ીના માણુસો વચ્ચે; એટલે આ અસમાન માણુસાને સમા- 
નતામાં લાવવાના રહે છે ( અથવા એક સાધારણુ ધોરણથી માપવાના ). 

તારે, ખધી વસ્તુઆ અથવા સેવાએ, જેતો વિનિમય કરવાતો હોય, 
તે કોઇક રીતે અમુક સાધારષુ માપથી મપાવી જઇએ. 

આ ઉદેશને માટે નાણ7ાંતી શોધ થયેલી, ગને તે વિતિમયના સાધન 
તરીકે સેવા કરે છે; કારણુકે તેતા વડે આપણે દરેક વસ્તુ માપી શ#ીએ છીએ, 
અતે તેથી જૂદી જૂદી જ્તનાં કામનું ચડિયાતાપ્ણું અને ઉતરતાપણું માપી 
શકીએ છીએ-ઉદાહરણુ તરીકે, કેટલા જડતી જેડ, એક ધરતી અથવા 
ખોરાકના અમ્રુક પરમાણુની બરાબર થાય તે? ર 


૧૪૨ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેીઅન નીતિશાસ્ર* પ છ 


ત્યારે જે અપેક્ષિત છે તે એ છે, કે કડિયાનુ' (અથવા ખેડુતતુ' ) 
માચીની સાથે જે પ્રમાણુ હોય, તેજ અમુક જ્નેડાની જેડનુ' ધર (અથવા 
ખોરાકના પરિમાણુ ) સાથે પ્રમાણુ હોવું જઇએ. કારણુકે આ પ્રમાણે ગે।- 
ઠેવણુ થઇ શકે તે સિવાય સેવાઓને કશે। વ્યવહાર અથવા વિનિમય ખતી 
શકે નહોં; અતે જ્યાં સુધી વિનિમય કરવાની વસ્તુઓ કેઇક રસ્તે સમાન 
કરી શકાય, ત્યાં સુધી એ ગ્ોઠૅવણુ પણુ ખની શકે નહીં. 

તેટલા માટે, આગળ કહ્યું છે તેમ, આપણુને મૂલ્યના કોઇ એક સા- 
ધારણુ માપતી જરૂર છે. 

આ માપ, વસ્તુતાએ, એક ખીનનતી સેવાઓની જે જરૂરે સમાજના 
અવયવોને સ'યુક્ત રાખે છે તે છે; કારણકે માણુસોને જે જરૂરો ન હોત, 
અથવા સામાન્ય જરૂરો ન હોત, તો કાંતો કશે વિતયમ ન થાત, અથવા 
આપણે નણીએ છીએ તેથી કોઇ જૂદા પ્રકારનો થાત. 

પણુ નાણું જરૂર અથવા માગણીના એક પ્રકારના પ્રતિનિધિ તરીકે ' 
લોકાચારથી દાખલ થયેલું છે. 

ત્યારે, માલ એવી રીતે સમાન કરાય (૪ીમતો નકી થવાથી), કે ખે- 
ડુતનું મોચીની સાથે જે પ્રમાણુ હોય, તેજ મોાચીના કામના પરિમાણુનું ખે- 
ડુતના કામના પરિમાણુ સાથે (જેનો તેની સાથે વિનિમય થવાનો છે તેની 
સાથે) પ્રમાણુ થાય, તે પછી સાટું ખની શકશે. પણુ આ ગોઠૅવણુ વિનિમયને 
વખતે કરવી જેઈએ નર્છી (કારણકે ત્યારે તો ખે પક્ષમાંથી એકને ખેવડે। 
લાભ મળે), પણુ તેઓ પોતપોતાના માલના ફબજમાં હોય ત્યારે તે કરવી 
જોઇએ; જે આમ થાય, તો તેએ સમાન સ્થિતિમાં મૂકાય છે અને સાઢું 
કરી શકે, કારણુકરે આ પ્રકારની સમાનતા તેમની વચ્ચે સ્થાપિત થઇ શકે, 

જે અ ખેડુતને સ્થાને* આવે, અતે ક તેના કામના અમુક પરિમાણુને 
(અથવા અનાજને) સ્થાને, તો બ મોચીને સ્થાને આવશે, અને ડ મોચીના 
કામના તે પરિમાણુને સ્થાને કે જે કીમતમાં કની“ખરાબર હોય. 

જે આ રીતે તેએ પરસ્પર બદલે વાળી શકે નહીં, તો સેવાઓને 
વિતિમય અશંડય થશે, ' રી 


ભ્યાોયૅ* ૧૪૩ 


સમાજને સંયુક્ત રાખવાને સામાન્ય બન્ધનનું કામ આપણી જરૂર કરૈ 
છે, તે એ હ#ીકતમાંથી દેખાય છે કે, માણુસોને એક બીજાની સેવાની જરૂર 
હોય તે સિવાય તેઓ વિનિમય કરતા નથી ( સેવાઓમાં દરેક પક્ષને ખીન્નની 
અથવા ઓછામાં ઓછા એક પહ્ષતે બીન્નની), જેમકે જ્યારે એકની પાસે 
જે હોય, ઉ. ત. દ્રાક્ષાસવ, તેની ખીજાઓને જરૂર હોય, અને તેઓ બદલામાં 
અનાજ ખહાર મોકલવા ઇગ્છતા હોય. ત્યારે ગ્રા વસ્તુ (બહાર મોકલવાનું 
અનાજ) સમાન ડરવી ન્ેઇખે ( અન્દર લાવવાના દ્રાક્ષાસવતી ). 


પણુ અમુક વખતે આંપણુતે કશી વસ્તુતી જરૂર ન હોય, તોપણુ 
નાણું એ એક પ્રકારની ખાતરી છે ક્રે ભવિષ્યમાં કોઇ પણુ વખતે જ્યારે 
આપણને જરૂર પડશે, ત્યારે આપણે વિનિમય કરી શકશું; કારણુકે જે 
માણુસ નાણું લાવે છે તે બદલામાં માલ મેળવવાને હમેશાં શક્તિમાન 
હોવા જેઇએ. 


ખેશક નાણું પણુ ખીજ વસ્તુએની માફક આસપાસના સંજેગાને અધીન 
છે? તેનું મૂલ્ય હમેશાં એક હોતું નથી; છતાં બીજ કોઇ વસ્તુના કરતાં તેનું 
મૂલ્ય વધારે નિશ્રલ રહેવાનું વલણુ છે. 


તારે, દરેક વસ્તુનું તાણ્‌'માં મૂલ્ય થવું જ્નેઇએ; કારણુકે એ હમેશાં 
માણુસોને પોતાની સેવાઓનો વિનિમય કરવાને શક્તિમાન કરે છે, અતે એ 
રીતે સમાજતે શડય ખનાવે છે. હ 


ત્યારે, નાણું એક ધોરણુ તરીકે વસ્તુઓને સામાન્ય માપમાં લાવવાતું 
કામ કરે છે, કે જેથી દરેકનાં સરખાં પરિમાણો લઇ શકાય; કારણુકે જે 
વિનિમય ન હોય, તો સમાજ ન હોય, અતે જે સમાનતા ન હોય, તો 
વિતિમય ન હોય, અને જે વસ્તુઓને સામાન્ય, માપમાં લાવવાનું રડય ન 
હોય, તો સમાનતા પણુ ન થાય. 

ખેશક સુદ્દમ રીતે ળેતાં આવી અતિશય ભિન્ન ભિન્ન વસ્તુઓનું કે! 
સામાન્ય માપ મળવું અશડ્ય છે; પણ્યુ આપણી જરર એવું એક ધોરણુ 
“આપે છે, કે જે બ્યવહારનાં કાર્યો માટે પૂરતું ચોક્સ છે, * 


૧૪૪ એરિસ્ટોટલતું નિકોમેીઅન નીતિશાસ્મ* 


ભારે આને માંટે કોઇ એક સામાન્ય પ્રતિનિધિ જેઇએ, અતે તે 
સાંકેતિક હોવો જેઇગે; એજ નાણું છે. નાર્ણું બધી વસ્તુઓને માપ થઇ 
શકે તેવી બનાવે છે, કારણુકે બધી વસ્તુઓનું નાણામાં મૂલ્ય થાય છે, ઉદાહરણ 
તરીકે, ધારો કે અ એક ધર છે, ખ દશ મહોર છે, અતે ક એક પલ'ગ છે; 
અને ધારે કે ધર પાંચ મહોરતી કીમતતુ' હોધંતે અ - ફાં છે, અને ક (પલ'ગ) 
સ. છે. ત્યારે, કેટલા પલ'ગ$એક ધરની ખરાખર છે, તે આપણે તરત જેઇએ 
છીએ, એટલે કે પાંચ. 

એ સ્પછટ છે કે, નાણું ઉપયોગમાં આવવા લાગ્યુ', તે પહેલાં બધો 
વિતિમય આ પ્રકારે થતો હોવો જેઇએ; ધરતે બદલે તમે ]ાંચ પલ'ગ 
આપો, કે પાંચ પલગતું મૂલ્ય આપે, તેથી કશે! તફાવત થતે! નથી. 


આ પ્રમાણે જે અન્યાય્ય છે અતે જે ન્યાય્ય છે તેતુ' આપણે વણુન 
કર્યું, અને હવે આ નિણુય થતાં, આપણે જ્ેઇ શકીએ કે ન્યાય કરવો 
એ અન્યાય કરવાની અને ખમવાની વચ્ચેનું મધ્યમ છે; કારણુકે એકમાં 
માણુસને હક હોય તે કરતાં અતિ વધારે અથવા વધારે મળે છે, અને બીજમાં 
અતિ ઘોડું અથવા થોડું. 

આપણે એ પણુ નેઇએ છીએ કે ન્યાય એ સદ્‌ગુણુ પરિમિતતા 
અથવા મધ્યમતુ' પાલન છે, પણુ અત્યાર સુધી જે સદ્‌ગુખોનુ' વિવેચન 
કર્યું તે રીતે ખરાખર નહીં. તે ખેશક મધ્યમને પસન્દ કરે છે, પણુ બન્ને 
અન્ત્યો એક જ દુ્ગુણુ અન્યાયમાં આવે છે. 

આપણે એ પણુ જ્નેઇએ છીએ, કે ન્યાય તે ટેવ છે, કે જેને લીધે 
ન્યાયી માણુસ જે ન્યાય્ય છે તે ખૃદ્દિ પૂર્વક કરવાને પાત્ર છે, એમ કહેવાય 
છે; એટલે કે પોતાની અને ખીનની વચ્ચેના ( અથવા ખીન્ન ખે પછ્દા 
વચ્ચેના ) વ્યવહારોમાં તે વભ્તુઓની એવી વહે'ચણી કરે છે કે, જે પછ 
છે તેમાંથી પોતાને વધારે અથવા અતિ વધારે, અને પોતાના પડે।શીને ઓછું 
અથવા અતિ ઓછું ન મળે, તેમજ* અનિષ્ટમાંથી “ એથી ઉલટી શીતે, પણુ 
એવું કરે છે, કે, દરેકને* તેનો વાજબી અથવા ષમાણુના હિસ્સો મળે, અતે 
ખીજ બે પજ્ષો વચ્ચેના નાતરારા પણુ તે એમજ વતે છે. 


ન્નાયન ૧૪૫ 


એથી ઉલટું, અન્યાય તે લક્ષણુ છે કે જે જે અન્યાય્ય.છે તે પસન્દ 
કરે. છે; જે પ્રમાથુ વમરતુ' પરિમાણુ છે, એટલે કે જે લાભકારક અને હા- 
નિકારક છે. તેમાંથી અનુક્રમે ધણું વધારે અને ધણ' ઓછું, 

આ પ્રમાશું અન્યાય એ અતિશયતા અને ન્યૂનતા બન્ને છે, કારણુકે 
એ અતિશયતાઃ અને ન્યૂનતા બંનેતે પસન્દ કરે છે-પોતાનાં કામકાજમાં, 
સાધારણુ નિયમ તરીકે, જે લાભકારક છે તેની #અતિશયતાને, અને જે દા।- 
નિકારક છે તેની ન્યૃનતાને; અને ખીજઓનાં કામકાજમાં એવીજ પ્રમાણુ 
વગરતી વહે'ચણી કરે છે, જેકે પ્રમાણનુ' શી રીતે ઉલ્લ'થન થાય છે તેતે 
આધાર આસપાસની મસંસ્થિતિં ઉપર રહેશે. 


પગ અન્યાયના કર્મતી ખે ખાળુઓમાં અન્યાય ખમવો એ કરવાના 
કરતાં આખું ખોડું છે. 
 હઢ્યારે આ સામાન્ય શબ્દોમાં ન્યાય તથા અન્યાયના અતે જે ન્યાય્ય 
છે તથા જે અન્યાય છે તેના સ્વભાવ સમ્બન્ધી આપણું વિવેચન થયું. 


$. (માણસ અન્યાચી થયા સિવાય અન્યાચી રીતે વર્તી શકે. » 
જે ચોકસ અર્થમાં ન્યાચ્ય છે તે માત્ર નાગરિકો વચ્ચે છે; 
કારષુકે તેને કાયદાની અપેક્ષા છે 


પણુ માણુસ અન્યાયી થયા વગર અન્યાયતુ ડર્મ કરી શકે, એ શય્ય 
છે, તેથી એવાં અન્યાયનાં કર્મ કયાં છે, કે જે કર્તાથી માણુસ તરત એક 
કે ખીજ રીતે અન્યાયી તરીકે મુદ્રિત થાય, ઉ. ત. ચોર તરીકે, અથવા 


વ્ભિચારી તરીકે, અથવા લૂટારા તરીકે? 


કદાચ આપણે એવો જવાખ આપવો જ્ેઇએ કે કર્મોમાં એવો કશે 
ભેદ નથી. કોઇ માણુસ પોતે શું કરે છે તે સમજતો છતાં વ્યભિચાર કરે, 
અને છતાં બિલકુલ તુલના પૂર્વક ઇરાદાથી નહીં પણુ આકસ્મિક આવેશથી 
કમ કરતો હોય. ત્યારે એવ્વા દાખલામાં માણુસ અન્યાય્ય કમે કરે છે, છતાં 
અન્યાયા તથી; ઉ. ત. ચોરી કરવા છતાં ચે(૨ નથી, હ્યભિચાર કરવા છ્તાં 
ભ્યભિચારી નથી, ઇત્યાદિ, 


૧૪૬ એરિસ્ટાટલતું નિકોમેકીઅન તીતિશાસ્ત્ર- 


જે ન્યાય્ય છે તેતી સાથે પ્રતિકારનો સમ્બન્ધ આપણે સમનવી ગયા 
છીએ* પણુ એ ધ્યાનમાં રાખવાતું આપણે ભૂલવું જ્નેઇએ નહીં, કે આપણે 
જે શોધીએ છીએ, તે એકી વખતે કેવળ (અથવા ક'ઇ પણુ વિશેષણુ વગર) 
ન્યાય્ય અને અમુક રાજ્યમાં અથવા નાગરિકો વચ્ચે જે ન્યાય્ય છે તે છે. 
હવે, આથી મતુષ્યો સૂચિત થાય છે, કે જેએ પોતાતી જરૂરો પૂરી પાડવાને 
સહવાસ ડરે છે, જેઓ સ્વાધીન મનૃષ્યો છે, અને કાંતો નિર્પેહ્ન અથવા પ્ર- 
માણુમાં સમાનતાની પદવી ભોગવે છે. 

તારે, જેઆ આ પદવી ઉપર નથી તેમતી વચ્ચે, જેમ નાગરિકો 
વચ્ચે જે ન્યાઃ્ય છે તે સમ્બન્ધી આપણે બોલી શકીએ, તેમ બાલી શકીએ 
નહીં ( જેકે અહીં પણુ કઇક એવું છે કે જેતે અલ'કારમાં ન્યાય્ય કહી 
શકાય ). કારણુકે માણુસો કાયદાનો આશ્રય લઇઇ શકે તે સિવાય ન્યાય શખ્દ 
યોગ્ય રીતે વાપરી શકાય નહીં, અને કાયદાનુ' અસ્તિત્વ અન્યાયનુ' અસ્તિત્વ 
સૂચવે છે; કારણુકે કાયદાતો અમલ જે અન્યાય્ય છે તેમાંથી જે ન્યાય્ય છે * 
તેનો ભેદ કરવામાં રહેલે છે. 

પણુ અન્યાય અન્યાયના કમને સૂચવે છે ( જેકે અન્યાયનું કમે હમેશાં 
અન્યાયતે સૂચવતું નથી ), કે જે જીવનનાં હિતોમાંથી ધણું વધારે અને 
અહિતોમાંથી ધણું એણછું લેવું, એ છે. અને તેથી આપણે કે! વ્યક્તિને 
આપણા ઉપર શાસન ડરવા દેતા નથી, પણુ વિવેકશક્તિને અથવા કાયદાને; 
કારણુકે નક્તિ આ પ્રમાણે પોતાને માટે વધારે લેવાને અતે જુલમગાર 
થવાને પાત્ર છે. 

ત્યારે, ન્યાયાધીશતું ઝાર્ય જે ન્યાય્ય છે તે કરી આપવાનું છે, અને જે 
ન્યાય્ય છે તે કરી આપવાનું છે, તેટલા માટે જે સમાન અથવા બરાખર્‌ છે 
તે કરી આપવાનું. પણુ એક્ન દેખાય છે કે જે તે ન્યાયી હોય, તો તે પોતાના 
અધિકારમાંથી કશે! લાભ મેળવતો નથી ( કારણકે તે જવનતી સારી વસ્તુ- 
આમાંથી મોટો ભાગ લેતો તથી,* જ્યારે તે મેરો ભાગ તેતી લાયકીના 
પ્રમાણુમાં હોય તે સિવાય; તેટ્સા માટે તે ખીજઓના લાભ માટે કમે કરે 
છે, જે કારણુથી, આપણે કહેલું છે તેમ, ન્યાય કોઇ વાર્‌ ખીનવું હિત: 


ન્યાય. પક 


કહેવાય છે). તેટલા મારે તેને અમુક પગાર અપાજે જેદએ, અ? અ/ 07 
પ્રતિછાઓ અતે વિશેષ અધિકારોના રૂપમાં મળે છે; અતે જ્યારે ન્યાયાકશ/ 
આથી સત્તુદ હોતા નથી ત્યારે તેઓ જુલમગાર્‌ ખતે છે. 
જે ધણી અને ગુલામતી વચ્ચે, અથવા પિતા અતે ખાલકતી વચ્ચે 
ન્યાય્ય છે, તે આનું આ નથી, જેકે મળતું છે. જે પોતાનો ભાગ છે તેના 
તરક અન્યાય સમ્બન્ધી આપણે ( પરિચ્છેદ વગર ) ખોલી શકીએ નહીં-- 
અને માણુસનાં અસ્થાવર દ્રવ્યો અને બાલકો ( જ્યાં સુધી તેઓ અમુક 
ઉમરતાં થાય અને પિત્તાથી છુટાં થાય ત્યાં સુધી ) જણે કે તેનો એક ભાગ 
છે--કારણુકે કોઇ, પણુ માણુંસ ખુદ્ધિપૃવક પોતાની જતને હાનિ કરવાનું ૫- 
સનદ કરતો તથી; એટલે માષુસ પોતાના તરક અન્યાયી થઇ રકે નહીં. 
(યારે આ દાખલામાં, નેમ નાગરિકો વચ્ચે જે અન્યાય્ય છે અથવા 
ન્યાય્ય છે તે સમ્બન્ધી આપણે ખોલી શકીએ, તેમ ખોલી શકીએ નહીં; 
' કારણુકે તે, આપણુને જણાયું તેમ, કાયદા પ્રમાણે છે, અને જેમતી પદવી 
કાયદાને સૂચિત કરે છે તેમની વચ્ચે છે, એટલે કે, જેએ શાસન કરવામાં 
અને શાસિત થવામાં સમાન અથવા બરાબર રીતે ભાગ લે છે તેમતી વચ્ચે. 
તેટલા માટે ન્યાય્ય શબ્દ માણુસના તેનાં બાલકો અને અસ્થાવર દ્રવ્યો 
સાથેતા સમ્ખન્ધો કરતાં તેતી પત્તી સાથેના સમ્બન્ધોતે વધારે ઉચિત છે, 
અને આ અર્થમાં કુટુમ્બમાં જે ન્યાય્ય છે તે સમ્બન્ધી આપણે ખોલીએ 
પણુ છીએ; છતાં આ પણુ જે નાગરિકોની વચ્ચે ન્યાય્ય છે તે જ નથી. 
૭, તે ક'ઇ અ'શે કદરતી છે; અને ફઇ અ'શે સાંકેતિક છે. 
હવે, નાગરિકો વચ્ચે જે ન્યાય્ય છે, તેમાં ક'# ભાગ કુદરતી છે, અને 
કંઇ ભાગ સાંકેતિક છે. તે કુદરતી છે કે જેતી સત્યતા સર્વત્ર સમાન છે, અને જેનો 
આપણે તે સ્વીકારીએ કે ન સ્વીકારીએ તેના પર આધાર નથી; તે સાંકેતિક 
છે કે જે શરૂઆતમાં આ કે તે ગમે તે રીતે નકી થઇ શકે, પણુ જે એક 
વાર નકી થયા પછી ગમે* તે રીતે ફરી' શકે નહીં; ઉ. ત. માણુસતું મુક્ત 
મૂલ્ય એક મહેર હોય, અથવા યત્તુમાં બે પૈટાં નહીં. પણુ એક ખકર્‌ં હો- 
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₹ જે એક જ ખરાખર ન્યાય્ય છે, 


1૪૮ એરિસ્ટાટલતું તિકોમેીઅન નીતિશાસ્ર. 


મવાનું હોય; અને ફરી, જે ઠેરાવા ખાસ પમંગો માટે કરવામાં આવે છે તે, 
જેવા કકે ( એમ્ક્પિલિસમાં ) બ્રેસિડાસ માટે યજ્ત, અતે જે આદેશ જેવા 
ગણાય તે ખધા ઠરાવો. 

હુવે, કેટલાક લોકો એમ ધારે છે કે જે ન્યાય્ય છે તે હમેશાં સાંકેતિક 
છે, કારણુકે જે કુદરતી છે તે અચલ છે, અને તેની સવૈત્ર સમાન સત્યતા 
છે, જેમ અગ્ચિ અહીં તેમજ ઈરાનમાં બાળે છે, પણુ જે ત્યાય્ય છે તે 
અચલ નથી, એમ દેખાય છે. 

પણુ આ પૂરેપૂરરૂ ખરૂં નથી, “નેકે એક રીતે ખરં છે. ખરે, આપણે 
કહી શકીએ કે દેવોમાં તો એ બિલકુલ ખર્ડ નથી; પણુ આપણામાં જે 
ન્યાય્ય છે તે ક'ઇ ભાગે કુદરતી છે, જેકે તમામ કેરપારને પાત્ર છે, છતાં હં 
ફરી કહં છું કે, ક'ઇ ભાગ કુદરતી છે, અને કઇ ભાગ નથા. 


તેમ, જે વસ્તુઓ છે તે કરતાં જૂદી હેોઇ/ શકે, તેવી વસ્તુઓમાં જે 
મુદરતી છે તેનો, અને જે કુદરતી નથી પણુ કાયદા ઉપર અથવા સંકેત 
ઉપર આધાર રાખે છે તેનો, ભેદ કરવો કઠડેણુ નથી, જેકે બન્ને સરખી રીતે 
ફેરફ્રારતે પાત્ર છે તોપણુ. બીજ પ્રદેશોમાં પણુ આપણે એજ ભેદ કરી 
શષ#ીએ; ઉદાહરણુ તરીકે, આપણે કહીએ છીએ કે જમણા હાથ કુદરતી 
રીતે વધારે મજબૂત છે, જેકે કેોઇઇ પણુ માણુસમાં ડાબે હાથ પણુ એવે! જ 
મજબૂત ખની શકે, ી 

અતે તેથી, જે ન્યાય છે તેતે જે ભાગ સાંકેતિક છે, અને જેનો 
અમુક ખાસ ઉદ્ેશેની દછિથી વિધિ કરવામાં આવ્યો હોય છે, તે જેમ માપ 
કરે તેમ પૂરે છે; કારણકે દ્રાક્ષાસલનતાં અતે અનાજનાં માપ સવત્ર સરખાં 
હોતાં નથી, પણુ જ્યાં વેપારીક।॥ ખરીદ કરે છે યાં મોટાં, અને જ્યાં તેએ 
વેચે છે યાં ન્હાનાં હોય છે. તેથી ક કદુ છું કે જે કુદરતથી નહીં પણુ 
માણુસના નિર્માથુથી ન્યાય્ય છે તે સંવૈત્ર એક હૈંતુ' તથી, જેમ રાજ્ય- 
પના સકૈત્ર એક 'હોતાં નથી તેમ, જેકે એવું એક જ રાજ્યખન્ધારણુ 
છે કે જે કુદરતી રીતે સવૈત્ર સર્વોપરિ છે. 


ન્યાય. ૧૪૪ 


“ત્યાય્ય” અને “કાયદેસર એ શખ્દો તેમના ભિન્નભિન્ન અર્થોમાંથી 
દરેક અર્થમાં સાર્વત્રિક ભાવોને બોાધૅ છે, જેમાં અનેક વિશેષોતો સમાવેશ 
થાય છે; એટલેકે, કર્મો ધણાં છે, પણુ ભાવ એક છે, કારણુકે તે સૈને 
સરખી રીતે લાગુ પડે છે. 

આપણે કહેવું જેપ્્એ, કે “જે અન્યાય્ય છે તે” “અન્યાયના કર્ષ”થી 
ભિજ્ન છે, અતે “ જે ન્યાય્ય છે તે ” “ન્ય યતા કમે”થી છે; .કારણુકે વસ્તુ 
મુદરતથી અથવા નિયમથી અન્યાય્ય હોય છે; પણુ એજ વસ્તુ જ્યારે કર્‌ 
વામાં આવે છે ત્યારે “અન્યાયનું કશે” કહેવાય છે, જેકે કરાયા પહેલાં તે 
માત્ર અન્યાય્ય કહી શકાય, અતે એમ જ “ન્યાયના કમે” માટે સમજવું. 
પણુ ન્યાય અને અન્યાયનાં કર્મોની જૂદી જૂદી ઉપન્નતિઓ વિષે તો, તેમના 
સ્વભાવ અન સંખ્યા અતે પ્રદેશ સમ્બન્ધી તપાસ હાલ આપણે મુલતવી 
રાખવી જૉઇશે. 

૮ ન્યાચ્ય અથવા અન્યાય્ય કમેના; અને ન્યાયી અથવા 
અન્યાયી કતોના આન્તર કારશેા? 


હુવે આપણે શું ન્યાય છે અતે શું અન્યાય છે તેતો નિશ્ચય કર્યો, 
એટલે આપણે કહી શ્રીએ, કે માણુસ જ્યારે ઇચ્છાપૂવેક આ વસ્તુઓ કરે 
છે, ત્યારે તે અન્યાય્ય રીતે અથવા ન્યાય્ય રીતે વર્તે છે; પણુ જ્યારે તે તે 
અનિચ્છાથા કરે છે, યારે બરાબર ખોલતાં તે અન્યાય્ય રીતે કે ન્યાય્ય રીતે 
વર્તતો નથી, પણુ માત્ર “આકસ્મિક રીતે”, એટલે કે, તે અમુક વસ્તુ કરે 
છે કે જે ન્યાય્ય અથવા અન્યાય્ય હોય છે. કારણુકે અમુક કમે અત્યાયતું 
(અથવા ન્યાયનું ) કમ કહેવાય કે નહીં, તેના આધાર તે એચ્છિક અથવા 
અનેચ્છિક હોવા ઉપર્‌ છે; કારણકે જે તે એચ્છિક હોય, તો કર્ત્તાને ઠૅપકે 
મળે છે, અને તે કર્મ અન્યાયનું કમે બને છે; એટલે અમુક અન્યાય્ય વસ્તુ 
થઇ શકે, અને છતાં તે અન્યાયનું કમે ન હોય, એટલેકે જો આ એચ્છિક- 
પણુ।ની સ્થિતિ અવતેમોન હોય તો." 

એચ્છિક કમે એ, અગાઉ સમજવ્યું છે તેમ, એવી વસ્તુ છે, કે જે , 
કર્તાના અંકૃશમાં હોધ્્તે નણીબૂજને કરવામાં આવતી હોય છે (એટલે કે કે, 


૧૫૦ એરિસ્ટાટલનું તિકોમેફીઅન તીતિશાસ્ત્ર. 


મતુષ્ય, સાધન અને પરિણામતા જ્ઞાનપૂવક; ઉ. ત. કયા માણુસને અને કયા 
હથિયારથી પોતે મારે છે તે, અને ધાની અસર), અને તેમાં કેઇઇ પણુ 
સ્થાને અકસ્માત અથવા નિય'ત્રણુધી દખલ થતી નથી; ઉ. ત. જે ખીન્ને 
માણુસ તમારો હાથ ઉપાડે અતે એ વડે ત્રીજ માણુસને મારે, તો એ તમારૂં 
એચ્છિક કર્મે નથી, કારણુકે એ તમારા અંકુશમાં નહોતું; વળી, જે માષ્યુસને 
તમે મારો તે તમારો પિતા હોય, અતે તમે એમ જણુતા હો કે તે કોઇક 
માણુસ છે, અથવા કદ્દાય એમ નણુતા હો, કે મ'ડલના કોઇક માણુસને 
તમે મારે છે, યણુ એ માણુસ તમારા પિતા છે એમ ન નણુતા હો; અને 
એમ સમજવું જોઇએ કે એજ ભેદ પરિણામ પરત્વે પણુ કરવાતો છે, અતે 
ટ્ર્‌કામાં, આખા કર્મ પરત્વે. ત્યારે તે કે જે અસ્ઞાનમાં કરાય છે, અથવા, 
અસત્તાનમાં ન કરાવા છતાં, આપણા અંકૃશમાં તથી, અથવા બળાત્કારથી 
કરાય છે, તે અનૈચ્છિક છે; જે ઉપરાંત, એવી ધણી કુદરતી ક્િયાએઓ છે કે 
થિ આપણે જણીબજને કરવાનો અથવા સહવાનો ભાગ લઇએ છીએ, પણુ 
એચ્છિક કે અતેચ્છિક ક'ઇ પણુ કહેવાય નહીં, જેમકે 9 થવું અને મરવું. 


આકસ્મિક અન્યાય્ય કર્મ અતે આકસ્મિક ન્યાય્ય કમે બત્તે સરખાં શડય 
છે; ઉ, ત. કે!ઇ માણુસ પરિણામના ભયથી પોતાની ઇચ્છા વિરદ્દ અમુક 
થાપણુ પાછી આપે, અને ત્યારે તમે એમ ન કહી શક્રે કે તેશે જે ન્યાય્ય 
હતું તે કર્યું, અથવા ન્યાય્ય રીતે વતેન કર્યું, સિવાય કે આકસ્મિક રીતે; 
અને એજ પમાણે, કોઇ માણુસ પોતાની ઇચ્છા વિરુ&્દ બળાત્કાર અટકાવ 
થવાથી થાપણુ પાછી આપી ન શકે, તો તેણે માત્ર આકસ્મિક રીતે અન્યાય્ય 
વતન અથવા જે અન્યાય છે તે કર્યું, એમ કહી શકાય. 

વળી, એચ્છિક કર્મોના ખે પ્રકાર છે, (૧ ) જે નિશ્ચિત હેતુથી કરાય 
છે તે, અને (૨) જે નિશ્ચિત ન્હેતુ વગર્‌ કરાય છે તે; એટલે કે, (૧). જે 
પહેલાં તુલના કર્યા પછી કરાય છે તે, અતે (૨ ) જે પહેલાં તુલના કર્યા 
વગર્‌ કરાય છે તે. શ 

હવે, આપણે આપણા પડોશીને ત્રણુ રસ્તે ઇ”ા કરી શકીએ. પ્રથમ, 
ટ અગાનમાં કરેલી દ”્નં સાધાર્ણુ રીતે ભૂલ કહેવાય છે, જ્યારે જેને અસર્‌ 
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થાય છે તે માણુમ સમ્ખન્ધી, અથવા કરેલી વસ્તુ સમ્બન્ધી, અથવા સાધન 
સમ્બન્ધી કે પરિણામ સમ્ખત્ધી ખોટી કલ્પના હોય છે ત્યારે; ઉ. ત. મારી 
મારવાની ધારણા ન હોય, અથવ્રા આ હથિયારથી મારવાની ન હોય, અથવા 
આ માણુસને મારવાની ન હોય, અથવા આ પરિણામ નિપનવવાની ન હોય, 
પણુ મારા મતમાં હોય તે કરતાં જૂદ્‌ પદ્ણિમ નિપજતું હોય; મારી 
ધારણા જખમ કરવાતી નહીં પણુ જર્‌ા છેદ 'કર્વાની હેય, અથવા જે 
માણુસતે હં જખમી કરૂં છું તેતે જખમ કરવાની ન હોય, અથવા આ 
પ્રકારતા જખમ કરવાની ન હોય. 


પણુ ( જે આપણે ભેદ વધારે ચોકસ કરીએ તો ) જ્યારે ઇન વાજબી 
રીતે ધારી શકાય તેથી વિરુદ્ધ થઇ નય, ત્યારે તે દુ્ટ્વવ કહેવાય; પણુ 
જ્યારે, તે વાજબી રીતે ધારી શકાય તેથી વિરુદ્દ ન હોય, છતાં ઇરાદો દુછ 
ન હોય, તો તે ભૂલ છે; કારણુકે માણુસ જ્યારે એવા બનાવોની પરમ્પરાને 
ગતિમાં મૃકે છે ત્યારે તે ભૂલ કરે છે, પણુ જ્યારે કોઇ બહારની શક્તિ 
વચ્ચે પડે છે, ત્યારે તે કમતસીબ કહેવાય છે. 


ખીજાં, જ્યારે કર્તા સાનપૂર્વક પણુ પહેલેથી તુલના કર્યા વગર કર્મ 
કરે છે, તારે તે અન્યાયનું કમે છે; ઉ. ત. જ્યારે તે ક્રોધથી અથવા 
ખીન આવેશેો, કે જૈને તે આવશ્યક રીતે અથવા કુદરતી રીતે અધીન 
છે, તેમાંના કોઇથી પ્રભ્ત્ત થયો! હોય ત્યારે. આવી ઇજ અતે ભૂલે! કરવામાં 
કત્તા અન્યાય્ય રીતે વર્તે છે, અને કર્મો અન્યાયતાં કર્મો છે, જેકે તે એવાં 
નથી, કે જેથી કર્તા અન્યાયી અથવા દુષ્ટ તરીકે મુદ્રિત થાય; કારણુકે ઇજન 
દુણ્તાથી કરવામાં આવતી નથી. 

પણુ ત્રીજી, જ્યારે તે નિશ્ચિત હેતુથી કરવામાં આવે, ત્યારે કતા 
અન્યાયી અને દુષ્ટ છે. 


આ કારણુથી કાધેમાં કરેલાં કર્મો ડ્ઞોગ્ય રીતેજ હેતુ પૂરક દૈષથી કરક 
યેલાં ગણાતાં નથી; કારણુકે જેશે ઉસ્કેરણી આપી' તે તે ફ્રૂ કરનાર છે, 
જેશુ આવેશમાં કર્મ કર્યું તે નહીં. 


૧૫૨ એર્સ્ટિટલનું તિકોમે?અન નીતિશાસ્ર* 


વળી, આ છેલ્લાતા જેવા દાખલાઓમાં, કમે કરાયું છે કે નહોં તે 
માટે માણુસો ધણું કરીને વિવાદ કરતા નથી, પણુ એ બાખતમાં ન્યાય શું 
છે તે માટે; કારણુકે દેખીતા અન્યાયથી સામાવાળાનો ગુસ્સો ઉસ્કેરાયેલે 
હોય છે. આ પ્રકારતા દાખલાઓ અતે કરારે। સમ્ખન્ધી તકરારોની વચ્ચે 
તફાવત છે. એ પાછલીમાં સવાલ હજીકતનો હોય છે, અતે પક્ષકારોમાંથી 
એક અથવા ખીજ, જે કતી સ્મરણુશક્તિના દોષ ન હોય તો, દુગેણી 
લક્ષણુનો હોવો જેઇએદ પણુ આ દાખલાઓમાં હકીકતો બન્ને પક્ષ સ્વીકારે 
છે, પણુ કયો પક્ષ ખરો છે એ ખાબતમાં જૂદા પડે છે (હેતુપૂર્વક હૂમલે 
કરનાર તો પોતાના કાયે સમ્બન્ધી સત્યાસત્ય સારી રીતે નણુતો હોય છે), 
એટલે એક પોતાના ઉપર અત્યાચાર થગેલેો પધારે છે, અતે બીજે જૂદી 
રીતે ધારે છે. 

પણુ જે કેઇઇ માણુસ નિશ્ચિત હેતુથી ખીશ્નને ઇન કરે, તો તે અન 
ન્યાય્ય રીતે વર્તે છે, અને અન્યાયતાં કર્મો ( એટલે, જે પ્રમાણુપુરસ્સર 
અને વાજબી છે તેનાં ઉલ્લ'ધનો ), જ્યારે એ રીત કરવામાં આવે ત્યારે, 
કર્તાને અન્યાયી તરીકે મુદ્રિત કરે છે. 

એજ રીતે જે માણુસ નિશ્રિત હેતુથી ન્યાય્ય રીતે વર્તે છે તે ન્યાયી 
છે; પણુ જે ન્યાય્ય છે તે તે ઇચ્છાપૂર્વક કરે, ત્યારે જ તે ન્યાય્ય રીતે વર્તતો 
કહેવાય છે. 

ખીજ તરફ, અનેગ્છિક ઇજઓમાં કેટલીક ક્ષમાપાત્ર હોય છે, અને 
કેટલીક ક્ષમાપાત્ર નથી હોતીન જે ભૂલે માત્ર અસાનમાં નહીં પણુ અજ્ઞાનના 
કારણુથી કરાય છે તે ક્ષમાપાત્ર છે; પણુ જે અજ્ઞાનથી નહીં પણુ અન્ઞાનમાં 
કોઇક અસ્વાભાવિક અશ્રવવા અમાનુષ આવેરાથી કરાય છે તે ક્ષમાપાત્ર નથી. 
€* અન્યાય કરવા અને ખમવા સમ્ત્રન્ધી ભિન્નભિત્લ પ્રશ્નો, 

પણુ અન્યાય ખમવો અને કરવો એ ચું છે, એ અમે પૂરતી રીતે 
સમજાવ્યું છે કે નહીં, તે માટે શકા થઇ શકે. “રથમ તો, ચુરિપિડીઝની 
પેલી વિહ્ષક્ષણુ પ'ક્તિશામાં જેનું વર્ણુત છે, તેવા દાખલાને આ શખ્દો લાગુ 
પડે કે કેમ ?-- 
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“અ. મે' મારી માને હણી: -એ મારી આખી કથા છે. 
પ. પણુ કહે, એ કમેમાં ખનેતી ઇચ્છા હતી, કે એકેયતી નહીં ? ” 

હું પૂછું છું, કે ધચ્છાપૂર્વક અન્યાય 'ખમવો. (અથવા તુકસાન પામવું) 
એ શું ખરેખર શડય છે ? કે જેમ અન્યાય કરવો એ હમેશાં એચ્છિક છે, 
તેમ અન્યાય ખમવા એ હમેશાં અનેચ્છિક છે ? 

વળી, અન્યાય ખમવો એ હમેશાં ચરછક અથવા અતૈચ્છિક છે 
(જેમ અન્યાય કરવો એ હમેશાં એચ્છિક છે તેમ ), કે કોઇ વાર એચ્છિક 
અતે કોઇ વાર અનેચ્છિક છે ? 

એજ પ્રમાણે પોતાને ન્યાય કરવામાં આવે તે સમ્બન્ધમાં: ન્યાય 
કરવો એ હમેશાં એચ્છિક છે ( જેમ અન્યાય કરવો એ છે તેમ ), એટલે 
એમ ધારી શકાય, કે બન્ને બાબતની અન્દર કરવાની અતે ખમવાની વચ્ચે 
એકજ સમ્બન્ધ હોવો જેધ્રએ, અને તેથી અન્યાય ખમવા અને પોતાને 
ન્યાય કરાવવો એ કાંતા બન્ને એચ્છિક અથવા બન્તે અનેચ્છિક છે. છતાં 
પોતાને ન્યાય કરાવવાની બાબતમાં પણુ, એ હમેશાં એચ્છિક છે, એમ કહેવું 
ખરેખર અયુક્ત છે; કારણુકે કેટલાક જેમને ન્યાય કરવામાં આવે છે તેએ 
તે ચો।કસ ઇચ્છતા નથી. 

વળી, આપણે એ સવાલ આ (વધારે સામાન્ય) રૂપમાં મૂકીએ: જે 
અન્યાય છે તે જેને કરવામાં આવે તે માણુસ અન્યાય ખમે છે એમ હમેશાં 
કહી શકાય, કે જેમ અન્યાય કરવાને તેમ અન્યાય ખમવાને પણુ ખીજ 
વધારે સરતો આવસ્યક છે ? 

જે હં કરું અને જે હું ખમુ' તે બન્ને ( આપણે ન્નેયું તેમ ) “આક 
સ્મિક રીતે” ન્યાય્ય હોઇ શકે; અને તેમજ તે “ આકસ્મિક રીતે ” અન્યાય્ય 
હોઇ શકે: કારણુકે જે અન્યાય્ય છે તે કરવું એ' અન્યાય કરવાની સાથે એક 
નથી, તેમ જે અન્યાય્ય છે એ ખમવું એ અન્યાય ખમવાતી સાથે એક 
નથા; અને એજ પ્રમાણે ન્યાય કરવાને અતે પોતાને ન્યાય કરાવવાને માઢે. 
કારણુકે પોતાને અન્યાય કરાય, તે અન્યાય કરનાર કોઇકને સૂચવે છે, અને 
પોતાને ન્યાય કરાય, તે ન્યાય કરનાર કોઇકને સૂચવે છે. 


૧૫૪ એરિસ્ટોટલનું નિકો. , ગન નીતશાસ્ર* 


પણુ જેને અન્યાય કરવાતેો। અથી માત્ર ઇ.્છાપૂર્વક કોઇ! માણુસને ઇશ 
કરવાનો હોય, અતે ઇ.ચ્છાપૂર્વકતો અથે માણુસ, સાધત અતે રીતતા જ્ઞાન- 
પૂર્વક એમ હોય, તે! અનિગ્રઠી માણુસ, જે ઇચ્છાપર્વક પોતાને ઇ'ન કરે 
છે, તે ઇચ્છાપૂર્વક અન્યાય ખમશે, અતે માણુસ પોતે પોતાને અન્યાય કરે 
એ શડય થશે, કે જે છેલ્લી વાતતી શડયતા પણુ એક વાદગ્રસ્ત સવાલ છે. 

વળી, એક માણુસ અએનિગ્રહને લીધે, ખીજ! એચ્છિક રીતે કામ ડર 
નાર્‌ માણુસ વડૅ એચ્છિક રીતે પોતાતે ઇજા થવા દે; એટલે આ દાખલામાં 
પણુ માણુસ ઇચ્છાપૂવેક અન્યાય ખમી શકે. 

હં ધારૂં છું કે ઉપલી વ્યાખ્યા અશુદ્ધ છે, અતે “ માણુસ, સાધત 
અતે રીતના જ્ઞાનપૂવેક ઇશ કરવી, ” એમાં “તેતી ઇચ્છા વિરુદ્ધ, ” 
એટલું આપણે ઉમેરવું જોઇએ. આપણે એમ નાખ્યા કરીએ, તો માણુસ 
ઇચ્છાપૂર્વક ઇન્ન પામી શકે, અને જે અન્યાય્ય છે તે ખમી શકે, પણુ ઇસ્છા- 
પૂર્વક પોતાને અન્યાય્ય કરાવી શકે નહીં. (કારણકે કોઇ પણુ માણુસ ઇં” 
પામવાને ઇશ્છતેો। નથી,--અનિગ્રકી માણુસ પણુ એ ઇસ્છતો નથી, પણુ 
પોતાની ઇચ્છા વિસુદ્દ કર્મ કરે છે, કોઉઃ પણુ માણસ જેતે તે સારી ન ધારતો 
હોય તેવી કે!ઇ વસ્તુતે ઇચ્છતો તથી; અનિગ્રહી માણુસ જે કરૅ છે, તે પોતે 
જે કરવું જનેઇએ એમ ધારે છે તે નથી.) પણુ જે આપે છે, જેમ હૈ।મરમાં 
ગ્યાકસ ડાયોમીડતે આપે છે-- 

“ તેતા પિત્તળને સાટે સોનું, નતવને સાટે એકસે। ગાયનું મૂલ્ય ” તે 
અન્યાય ખમતો નથી; કારણુકે આપનું તેના હાથમાં છે, પણુ અન્યાય 
ખમવા માણુસતા હાથમાં નથી; અન્યાય કરવાને કોષ બીજે માણુસ 
હોવો! જેઇઇએ. 

ત્યારે, એ સ્પટટ છે ક્રે અન્યાય ખમવા એ એચ્છિક હોઇ શકે નહીં. 

ઇજ જેનું વિવેચન કરવાનો આપણો ઇરાદો હતો તેવા ખે સવાલ 
રહ્યા છેઃ (૧ ) અન્યાય કેણુ કરે*છે-જે માણુશ પ્રમાણુ ઉપરાંત મોટો 
ભાગ ઠરાવ છે તે, કે જે સવીકાર છે તે? (૨ ) પોતાને અન્યાય કરવા 
શકય છે કે 'તહીં ? 


પહેલા દાખલામાં, એટલે કે, જે અયોગ્ય ભાગ લેનાર નહીં પણુ 
દરાવતાર્‌ અન્યાય કરતો હોય, તો જે કોઝ માણુસ જણીબૂછતે અતે 
ઇચ્છાપૂર્વક ખી”નતે બહુ વધારે આપે, અને પોતાતે માટે બહુ થોડ' રાખે, 
તો તે પોતાને અન્યાય કરે છે. અતે પરિમિત માણુસો આમ વાર'વાર્‌ કરે 
છે, એમ ધારવામાં આવે છે; કારણુકે ન્યાયપરાયણુ માણુસનું પોતાના હક 
કરતાં ઓછું લેવાનું વલણુ હોય છે. પણુ હ૪ીકત ખાટલી સરલ હોતી નથી : 
એમ બને કે કોઇ ખીજ સારી વસ્તુનો તેણે મોટો ભાગ લીધો હોય, ઉ. ત* 
સુયશનો અથવા જે તત્ત્વતઃ ઉમદા છે તેનો. 


વળી, અન્યાય કરવાતી આપણી વ્યાખ્યાતા આશ્રય લેવાથી મુસ્કેલી 
(ર થઇ શકે; કારણુકે આ દાખલામાં માણુસની ઇચ્છા વિસ્દ્ઠ તેતે કરું 
કરવામાં આવતું નથી, એટલે તેને કશે અન્યાય કરાતો નથી, બહું તો 
માત્ર તુકસાન કરાય છે. 
' લૂળી, એ સ્પછ છે કે જે માણુસ ગેરવાજબી ભાગ ઠરાવે છે તે અન્યાય 
કરે છે, પણુ જે પોતાના ભાગ કરતાં વધારે સ્વીકારે છે તે હમેશાં નહીં; 
કારણુકે માણુસ જે કરતે હોય તેને જ્યારે આપણે અન્યાય્ય ડી શકીએ, 
(યારે તે હમેશાં અન્યાય કરતો તથી, પણુ માત્ર ત્યારે, કે જ્યારે આપણે 
કટી શકીએ કે, જે અન્યાય્ય છે તે તે ઇચ્છાપૂવક કરે છે; અને તે આપણે 
કમેના પહેલા સંચાલક માટેજ કહી શકીએ, કે જે આ દાખલામાં વહેંચતાર 
છે અતે લેનતાર્‌ નથી. 

વળી, “ કરવું ” શખ્દતા ધણા અર્થ છે, અતે અમુક અથમાં એક 
નિર્છવ હથિયાર, અથવા મારો હાથ, અથવા મારા હુકમથી મારો ગુલામ 
હણે છે, એમ કહેવાય; પણુ જેકે આ સૈ। જે અન્યાય્ય છે તે કરે છે 
એમ કહેવાય, તોપણુ તેએ અન્યાય્ય રીતે વર્તે છે અથવા અન્યાયતું કર્મ 
કરે છે, એમ કહી શકાય નહીં. 

વળી, જે કોઇ માણુસે અનણુતાં 'અન્યાય્ય ચુકાદો આપે, તો તે 
કાયદા પ્રમાણે જે ન્યાય્ય છે તેથી વિરુદ્ધ કરવાના અર્થમાં અન્યાય ,કરતો 
તથી, તેમ એ” અથૈમાં તેતો ચુકાદો અન્યાય્ય નથી, પણુ અમુક અથમા તે 


૧૫૬ એરિસ્ટાટલનું નિંકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


અન્યાય્ય છે; કાર્ણુકે જે કાયદા પ્રમાણે ન્યાય્ય છે તે અતે જે મૂળ અથમાં 
ન્યાય્ય છે તેની વચ્ચે તદ્રાવત છેઃ પણુ નને તે નણીબૂજને અન્યાય્ય 
ચુકાદો આપતો હોય, તો તે પોતે પોતાના ભાગ કરતાં વધારેનો લોભ કરે 
છે, પછી ભલે તે એક પક્ષતી મહેરબાની મેળવવાના કે ખીન્ન પક્ષ ઉપર 
વૈર્‌ લેવાના રૂપમાં હોય., ત્યારે જે ન્યાયાધીશ આ કારણુ।થી અન્યાય્ય ચુકાદો 
આપે છે, તે ગેરવાજબી? વહે'ચણુમાંથી ભાગ લેતો હોય તેની માકે્‌કજ યોગ્ય 
“કરતાં વધારે લે છે; કારણુકે એવું બતે ત્યારે પણુ જે ન્યાયાધીશ જમીનનો 
કકડો અપાવે છે તેને પોતાને જમીન નહીં પડું નાણું મળે છે. 

માણુસો ધારે છે કે અન્યાય્ય રીતે વર્તવ્વું તેમના હાથમાં છે, તેથી 
ન્યાયી થવું એ સહેલી વાત છે, પણુ તેમ નથી. તમારા પડોશીની ઓરત 
સાથે સૂવું, અથવા તમારા પડોશીને મારવો, અથવા કેટલાક સિકા તમારા 
હાથમાંથી તેના હાથમાં પસાર કરવા, એ સહેલું છે, અને હમેશાં તમારા 
હાથમાં છે, પણુ અસ્ુક લક્ષણુના પરિણામ તરીકે આ કમે। કરવાં એ સહેલી 
વાત નથી, તેમ તે હમેશાં તમારા હાથમાં પણુ નથો. 

એજ પ્રમાણે માણુસો એમ ધારે છે કે શું ન્યાય્ય છે અને શું અન્યાય્ય 
છે એ જષણુવામાં બહુ ડહાપણુની જરૂરે નથી, કારણ” કોઇ પણુ માણસ 
કાયદો જે ફરમાવે છે તે વસ્તુઓ સબંધી માહિતી મેળવી શકે ( જેકે 
આ વસ્તુઓ માત્ર અકસ્માતથી ન્યાય્ય છે, તત્ત્વતઃ નહીં ) : પણુ ન્યાય્ય થવા 
માટે આ કર્મો કેમ કરવાં જેનઇએ, અતે આ વહે'ચણી કેમ કરવી જેઇએ,- 
એ જાણુવું આરેગ્યને શું લાભકારક છે એ જનણુવાના ડરતાં વધારે કઠણુ 
છે; જોકે એ પણુ ક'૪ઇ સહેલી વાત નથી. મધ, અને દ્રાક્ષાસલ, અને ડામ, 
અને છરીના અથ જણુવા સહેલ છે, પણુ આરોગ્ય ઉત્પન્ન કરવાતે માટે 
તેમનો કેવી રીતે, અતે ક્રેવા માણુસો ઉપર, અને કયારે ઉપયોગ કરવો, એ 
ભણુવાનું એટલું કઠણુ છે, કે એ સાન હોવું એ વૈધ થવું છે. 

એજ કારણુથી, કેટલાક લકો એમ ધારે છે કે ન્યાયી માણુસ જેમ 
ન્યાય્યુ રીતે તેમજ*અન્યાય્ય રીતે વર્વવાને શક્તિમાન છે, કારણુકે જૂકાં જૂકાં 
કર્મો કરવાને બીન્નનાં કરતાં તે એછે નહીં પણ વધારે સમથ હોય છે, 
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ઉ. ત. ઓરત સાધે સૃવાતે અથવા ધા કરવાતે, જેમ હિમ્મતવાન્‌ માણુસ 
પોતાની ઢાલ ફે'૪ી દેવાને અતે પાછે વળીને ગમે ત્યાં ન્ડાસી જવાને ખીનનના 
કરતાં વધારે સમથ છે તેમ. પણુ ભીરતા બતાવવા અથવા અન્યાય રીતે 
વર્તવું, એનો અધે માત્ર એવું કમે કરવાનો નથી, ( જેકે તે કરતાર્‌ “ અકન 
સ્માતથી ” અન્યાય્ય રીતે વર્તેતો કહેવાય ), પણુ તે કર્મ અમુક માતસિક 
સ્થિતિમાં કરવાનો છે; જે પ્રમાણે એક વૈદ્યનું કામ કરવાનો અતે સાર્ના 
કરવાનો અથે માત્ર છરી .વાપરવાતો કે ન વાપરવાનો અને અમુક દવા 
આપવાનો કે ન આપવાને નથી, પણુ એ અમુક પદ્દતિથી કરવાને છે, તે પ્રમાણે. 

છેવટે, ન્યાય જે વસ્તુઓ સામાન્યતઃ ખોલતાં સારી છે તેઓમાં ભાગ 
લેનાર માણુસોને સૃચવે છે, પણુ જેખએા તેમાંધી અતિ વધારે અથવા અતિ 
અલ્પ ભાગ લઇ શકે. કેટલાકતે માટ-દેવાતે માટે કદાચ-કોઈ પણુ પરિમાણુ 
અતિ વધારે નથી; અને ખીજએને માટે-ન સુધરી શકે તેવા દુઝૅણીઓને 
મારે-કકોઇ પણુ પરિમાણુ લાભકારક નથી, તેઓ હમેશાં હાતિકાર્ક છે; પણુ 
બાજીીની માણુસજત માટે તેએ ચોકસ દમાં ઉપયોગી છેઃ તેટલા માટે 
ન્યાય તત્ત્વતઃ માનુષ છે. 

૧૦૦ શુદ્ધ ન્યાય સમ્મન્ધી, 

થવે આપણે શુદ્ધ ન્યાય અને જે રુદ્દ ન્યાય્ય છે તે સમ્બન્ધી ખોલવાનું 
છે, અને શી રીતે શુદ્ધ ન્યાય ન્યાયતી સાથે સમ્ખદ્દ છે, અને જે શુદ્ધ 
ન્યાય્ય છે તે જે ન્યાય છે તેતી સાથે સમ્બદ છે, 'તેતી તપાસ કરવાની છે. 
કારણકે, વિચાર કરતાં, તેઓ કેવળ એક દેખાતા નથી, તેમ જાતિમાં ભિન્ન 
પણુ લાગતા નથી. એક વખત આપણે જે શુદ્ધ ન્યાય્ય છે તેતે અતે શુદ્ધ 
ન્યાયી માણુસને વખાણીએ છીએ, અને સારાના સમાનાર્થ સ્તુતિવાચક શ્રખ્દ 
તરીકે પણુ તેને અલ'કારમાં વાપરીએ છીએ, અને બતાવીએ છીએ કે આપણા 
વિચાર પ્રમાણે વસ્તુ જેમ વધારે શુદ્ધ ન્યાય્ય હોય તેમ તે વધારે સારી છે. 
ખીજે વખતે આપણે વિચારીએ છીએ, ફે જે શુદ્ધ ન્યાય્ય ન્યાય્યથી ભિન્ન 
હોય, તો તે સ્તુતિપાત્ર હોય એ વિલક્ષણુ છે; કારણુકે આપણું એમ દલીલ 
કરીએ છીએ કે જે તે ભિન હોય, તો કાંતો જે ન્યાય્ય છે પે સારૂં 


૧૫૮ એર્સ્ટરિટ્લનું તિકોમેી'ીઅત નીતિશાસ્ર. 


નથી, અથવા જે શુદ્ધ ન્યાય છે તે સારૂં નથી; જે બન્તે સારાં હોય, તો 
તેઓ એક છે. 

આ વિચારેતે લીધે જે શુદ્ધ ન્યાય્ય છે તે સમ્બન્ધી સુસ્કેલી ઉત્પન્ન 
થાય છે. હવે, એક રીતે, એ ખધા વિચારો ખરા છે, અને પરસ્પર પ્રતિફૂલ 
નથી; કારણકે જે શુદ્ધ ન્યાય્ય છે, તે જેકે જે ન્યાય્ય છે તે કરતાં બહેતર 
છે ( એક અથૈમાં ), છતાંપપોતે ન્યાય્ય છે, અતે જે ન્યાય્ય છે તેથી જતિ 
પરત્વે ભિન્ન હોવાના અર્થમાં બહેતર નથી. ત્યારે, જે ન્યાય્ય છે અતે જે 
શુદ્ધ ન્યાય્ય છે તે ખંત્ને જતિ પરત્વે એક છે, અતે બન્ને સારાં છે, જેકે 
જે શુદ્ધ ન્યાય્ય છે તે ખહેતર છે. 

પણુ જે વિષયને અસ્પટે કરે છે તે એ છે કે, જેકે જે શુદ્ધ ન્યાય્ય 


છે તે ન્યાય્ય છે, તોપણુ તે જે કાયદા પ્રમાણે ન્યાય્ય છે, તે સાથે એક 
નથી, પણુ તે ઉપર સુધારે! છે. 


આનું કારણુ એ છે કે દરેક કાયદો સામાન્ય શખ્દ્રોમાં લખેલો હોય. 
છે, પણુ કેટલીક બાબતો એવી છે કે જેમને માટે સામાન્ય શખ્દોમાં યથાર્થ 
રીતે ખોલવું અશડય છે. ત્યારે, જ્યાં સામાન્ય શખ્દ્દોમાં ખોલવું આવલ્યક 
હોય, પણુ તેમ યથાથ રીતે કરવું અશકય હોય, ત્યાં કાયદો ખાંધનારે જે 


ઘણા દાખલાઓને લાગુ પડે તેવા શખ્દ્દો લખે છે, અને સારી રીતે ન્નણે 
છે કે બધાને તે લાગુ પડતા નથી. 


ખેશક, આ ખામીતે લીધે કાયદો ક'ઇ એઓઇછી યથાર્થ રીતે લખાયેલો 
છે એમ નથી; કાર્‌ણુકે ખામી કાયદામાં, કે કાયદો બાંધતારમાં નથી, પણુ 


વિષયના સ્વભાવમાં છે, કારણુકે માતુષ કર્મ જે સંસ્થિતિમાં થા/ શકે છે 
તેમાંજ તે આવશ્યક રીતે અન્તગૅત છે. 


તેટલા માટે, જ્યારે કાયદ્દો અમુક સામાન્ય નિયમ આપતો હોય, પણુ 
કોઇ એવો દાખલે ખને કે ને એ નિયમમાં અપવાદ હોય, એટલે કે જ્યારે 
કાયદો બાંધનાર વિશેષા વગર્‌ ખોલવાને લીધે ભૂલમાં હોય, ત્યારે એ ભૂલ 
સુધારી લેવી વાજબી છે, કારણુકે ફીયદો ખાંધતાર પોતે હાજર હોત, તો 


એમજ કરત, અને એ દાખલો તેના ધ્યાનમાં આવ્યો હોત તો કાયદામાંજ 
તે લેતે ભાર્ટે' નવસ્થા ફરત. 


જં યાય. પ ૧૫૭ 


હારે, જે શુદ્ધ ન્યાય છે તે ન્યાય છે, અતે એક અર્થમાં જે ન્યાય્ય 
છે તે કરતાં બહેતર છે-જે સવથા ન્યાય્ય છે તે કરતાં બહેતર નહીં, પણુ 
જેમાં વિશેષોતા અભાવને લીધે ખામી રહે છે તે કરતાં. અતે જે શુદ્ધ ન્યાય્ય 
છે તેનું તત્તત એ છે કે તે કાયદાનો સુધારો છે, જે અંશોમાં ભાષાની 
સામાન્યતાનતે લીધે તેની અદર ખામી રહે છે તે અશેોમાં. 

કાયદામાં બધા દાખલાએઓનેો સમાવેશ થતે/ નથી તેનું કારણુ એ છે, 
કે એવી બાખતો છે કે જે માટે કાયદો ઠૅરાવવો અશકય છે, એટલે તેમને 
ખાસ ચુકાદ્ાતી જરૂર રહે છે. કારણુકે જે અસ્થિર છે તેતે અસ્થિર નિયમતી 
જરૂર્‌ પડે છે, કડિયાકામતી લેસ્બિયન પદ્દતિમાં વપરાતી સીસાની આંક 
ણીતી માફક; જેમ સીસાની આંકણીનો કશે સ્થિર આકાર હોતો નથી, 
પણુ તે દરૈક પત્થરતી ખાલ્મ રેખાને અનુફૂળ થાય છે, તેમ ખાસ ચુકાદ્યે 
પ્રસંગને અતુરૂળ થાય છે. 

યારે, આપણે નકી કર્યું કે શુદ્ધ ન્યાય્ય માર્ગ શે છે, અને આપણુતે 
જણાયું કે તે ન્યાય્ય છે, અને અમુક અર્થમાં જે ન્યાય્ય છે તે કરતાં બહેતર 
પણુ છે, અને આ પછી શુદ્ધ ન્યાયી માણુમ કોણુ છે એ જેવું સહેલું છે : 
જે આવે માર્ગે પસ'દ કરવાને અને તેને અનુસરવાને તત્પર છે, જે બીજને 
હાતિ થાય તે રીતે પોતાના હકતો આગ્રહ કરેતો નથી, પણુ પોતાના હક 
કરતાં ઓછું લેવાતે કાયદો તેના પક્ષમાં હોય ત્યારે પાગુ તૈયાર છે, તે શુદ્ધ 
ન્યાયી માણુસ કહેવાય છે; અને લક્ષણુનું આ રૂપ-શુદ્દ ન્યાયીપણું કહેવાય 
છે, જેકે તે એક પ્રકારનો! ન્યાય છે, અને લક્ષણુનો કોઇ જૂર પ્રકારે નથી. 


૧૨૦ સાણુસ પોતે પોતાને હાનિ કરી શકે? 
માણુસ પોતાના તરક અન્યાય્ય રીતે વતેં, એ શડય છે કે નહીં, એ 
સવાલતો જવાબ આપવાતે ઉપરતું વિવેચન આપણુને શક્તિમાન કરે છે 
જે ન્યાય છે તેનો એક અથે આપણુતે ક એ માલુમ પડયે, કે કાયદો 
જેતી આન્ના કરે છે તે ભિન્ન ભિન્ન સદ્ચ્રુણોનું પ્રકાશન: ઉ. ત. કાયદો માણુ- 
સતે આપધાત કરવાની આજ્તા કરતો નથી; ખને કાયદ્દો જેની આજ્ઞા કરતો 
તથી તેની તે મતા કરે છે; અતે, ઉપરાંત, જ્યારે કોઇ માણુસ્, કાયદાથી 


૧૧૦ ઝેશ્સિટલનું તિકોમેકફીઅન નીતિરાઃ. 
વિસ્દ્, કેપકારણુ વગર્‌ ઇચ્છાપૂર્વક ₹/”ન કરે છે, ત્યારે તે અન્યાય્ય રીતે વતે 
છે ( ઇસ્છાપૂર્વક એટલે માણુસ અતે સાધતના જ્તાનપૂર્વક ). હવે, જે માણુસ 
ગુસ્સામાં આપધાત કરે છે, તે આ પ્રમાણે શુદ્ધ વિવેકખૃદ્ધિથી વિરુદ્ધ વતેં છે, 
અને કાયદ્યો જેતી મના કરે છે તે કરે છે? તેટલા માટે તે અન્યાય્ય રીતે વતે છે. 

પણુ કોના તરક અન્યાય્ય રીતે ? ખેશક રાજ્ય તરફ, પોતાના. તરક 
નહીં; કારણકે" તે ઇચ્છાપૂર્વી' દુઃખ ખમે છે, પણુ કોઇઇ માણુસ ઇચ્છાપૂવેક 
પોતાને અત્યાય થવા દેતો તથી. અતે આ કારણુથી રાજ્ય તેને સઝા પણુ 
કરે છે, એટલે કે, જે માણુસ પોતાનો તાશ કરે છે તેને રાજ્ય તરક અન્યાય્ય 
રીતે વર્તતો ગણીને પૌરાધિકારમાંથો અમુક પ્રકારે બાતલ કરવાનું ફરમા 
વવામાં આવે છે. 

વળી, જે આપણે અન્યાય્ય શખ્દને ખીન અર્થમાં લઇએ, કે ને 
અથમાં તે સામાન્ય ખરાબપણાને નહીં, પણુ | દુૈથુની એક વિશિ# જાતિને 
ખાધે છે, તો આપણુને જણાય છે કે એ અર્થમાં પણુ પોતાના તર અન્યાય્ય - 
રીતે વર્તવું અશડય છે. ( આપણુતે જણાયું હતું કે આ અર્થ આગલા અર્થેથી 
ભિત્ત છે; આ ખીન અર્થમાં અન્યાયી માણુસ ખરાબ છે તે જે રીતે ભીરુ 
ખરાખ છે તે રીતે, એટલે કે તેનામાં અમુક એક દર્ગુણુ છે, તેનું લક્ષણુ બધે 
અ'રો દુર્ગુણી છે એમ નહીં, તેમ જ્યારે આપણે કહીએ કે તે અન્યાય્ય રીતે 
વર્તે છે, યારે તે પૂર્ણ અ'શે દુર્ગૂણી લક્ષણુ દાખવે છે, એમ કહેવાનો આપણે 
આશય હોતો નથી. ) કારણકે જે તે શડય હોય, તો એકજ વસ્તુ, એકજ વખતે 
અને એકજ માણુસ પાસેથી લેવાનું ૫ને તેને વધારે આપવાનું શડય થાય. 
પણુ આ અશડય છે; અને વસ્તુતાએ, એક ન્યાય્ય કર્મ અથવા અન્યાય્ય 
કમ હમેશાં એક કરતાં વધારે માણુસોને સૂચવે છે. 

વળી, અન્યાયનુ કર્મ, એચ્છિક હોવા ઉપરાંત, જે તુલના પછી કરેલું 
ન હોય તો ઇન પામ્યા પહેલાં કરેલું હોવું જઇએ ( કારણુકે જે માણુસ 
પોતે ધનન પામવાને લીધે સામદ માણુસને #દલામાં ઇન્ન કરૈ. છે તે 
અન્યાય્ય રીતે વતતો ગણાતો ભથી ); પણુ જે માણુસ પોતાતે “ન કરે છે 
તે જે કૌળે'*/”ન ફરે છે તેજ કાળે તે ભોગવે પણુ છે. 


ન્યાય ર ૧૧૬૧ 


વળી, માણુસ પોતાના તરક અન્યાય્ય રીતે વર્તે એ જે શડય હોય, 
તે ધ્ચ્છાપૂવેક અન્યાય ખમવાતું પણુ શકયુ થશે. 

ઉપરાંત, કોઇ માણુસ અમુક પ્રકારતા અન્યાયવતું કર્મ કર્યા વગરે 
અન્યાય્ય રીતે વર્તી શકે તહીં; પણુ કોઇ માણુસ પોતાતી પતની સાથે 
વ્યભિચાર કરતો! નથી, અથવા પોતાના ધરની દિવાલે! ભાંગીતે ધર ફાડતે 
નથી, કે પોતાની મિલકત ચોર્તે! તથી. / 


પણુ માખુસ ઇચ્છાપૂર્વક અન્યાય ખમી શકે કે નઈ, એ સવાલનો 
અમે જે જવાબ આપ્યો, તેથી પોતાના તરક અત્યાય્ય રીતે વર્તવાતા 
આખા સવાલતો ( વિગતોમાં ઉતર્યા વમર ) નિકાલ થ$/ નનય છે. 


( એ સ્પણ છે કે અન્યાય ખમવો અતે કરવો બન્ને ખરાખ છે, કારશુકે 
એકમાં મધ્યમ પરિમાણુ કરતાં આછું અતે ખી”માં વધારે મળે છે, જે 
મધ્યમ પરમાણુ વૈઘકમાં જે આરેૉગ્યપ્રદ છે તેતે અતે નયાયામમાં જે સારી 
સ્થિતિને ઉપકારક છે તેને સંમરૂપ છે : પણુ, જેકે બલે ખરાબ છે, તેોપણુ 
અન્યાય કરવો વધારે ખરાબ છે; કારણુકે અન્યાય કરવો એ દોષપાત્ર છે, 
અતે દુ્ગૈણુને સૂચવે છે ( કાંતો પૂરેપૂરા ધડાયેલા દુગુણુને, જેને આપણે માત્ર 
દુગુણુ કદીએ છીએ તેને, અથવા જે દુચુશુ બનવાના રસ્તા ઉપર છે તેને; 
કારખુકે અન્યાયનું એક એચ્છિક કમે હમેશાં અત્યાયતે સુચવતુ' તથી ), 
પણુ પોતાને અન્યાય થાય એ કંઇ દરર્ગૂણી કે અત્યાયી લક્ષણુની તિંશાતી તથી. 


તારે, સ્વતઃ અન્યાય્ય વર્તન પામવું એ એખું ખરાબ છે, પણુ 
આકસ્મિક રીતે એ વધારે મોડું' અહિત તીવડે તો અટકાવનાર કશું નથી. 
છતાં શાસ્રને આ અકસ્માતોની સાથે નિસબત નથી, પષુ તે પારચ્યેશલને 
ડોકર કરતાં મોટું દરદ કહે છે; અને તોપણુ કાષ્ઠ પ્રસગે અકસ્માતધી ઠોકર 
મોટી થઇ શકે, ઉદાદરણુ તરીકે, જે ઠોકરથી તમે પડી જએ, અને દુસ્મત 
તમને પકડી લે અથવા કાપી નાખે તો.) 

જેકે માણુસતા પોતાના તરતા વર્તનને આપણે ન્યાય્ય શખ્ઢ લગાડી 
'ન શકીએ, તોપષુ અલ'કાર્માં અને માણુસના પોતાના અગુક ભોગો વચ્ચેતા 


૧૬૨ એરિસ્ટાટલતું નિક્રેમેીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


સમ્બન્ધો' સાથેના સાદશ્યનતે લીધે આપણે તે લગાડી શકીએ. છતાં તે ન્યાય્ય 
શખ્દના બધા અર્થોમાં તહીં, પણુ જે અથમાં તે ધણી અતે ગુલામતા અથવા 
પતિ અતે પત્નીના સમ્ખન્ધોને લગાડાય છે તે અથમાં; કારણુકે આત્માના 
સચ્રેતત અને અચેતન ભાગો વચ્ચેનો સમ્બન્ધ આ પ્રકારનો છે. 


* * -અતે આ ભાગેનો ભેદજ લોકોને એમ ધારવાને કારૂણુ આપે છે કે 
પોતાના તર અન્યાય જેવી કેક વસ્તુ છે: માણુસતા એક ભાગને તેની 
છા વિરુદ્દ ખીજા ભાગ તરફથી ક'ઇક કરી શકાય છે; અતે તેથી તેઓ 
ધારે છે કે આ ભાગોના પરસ્પર સમ્ખન્ધોને ન્યાય્ય શબ્ઠ લગાડી શકાય, 
જેમ શાસક અને શાસિતના સમ્ખબન્ધોને લગાડાય છે તેમ. 


હુવે આપણે ધારી શ#ીએ, કે ન્યાય અતે બીજ નીતિ સમ્ખન્ધી સદ્‌- 
ગુણોની આપણી પરીક્ષા આપણે પૂરી કરી. 
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૧. આતો અભ્યાસ આવશ્યક છે; ફાર્ણુકે (અ) વિવેકશક્તિ 
મધ્યમ ફેર્માવે છે; (બ) તેએ માવુષ ઉત્કૃણતાનો એક જ્ઞાગ : 
છે, ખુદ્ધિ (૧) પ્રેતિપાદક છે; (૨) મણૂનાશીલ છે: આપ- 
સુને દરેકના સદ્ચુસુનતી જરૂર છે, ી 
ઉપર્‌ અમે કહ્યું કે આપણું જે પસન્દ કરવું જઇએ તે :અતિ વધારે 
તેમ અતિ ઓછું નથી, પણુ “ મધ્યમ ” છે, અતે “ મધ્યમ ” તે છે. કે 
જે શુદ્ધ વિવેકશક્તિ ફરમાવે છે. આ આપણે હવે સમજવવાનું છે. 
આપણે જેતું વિવેચન કર્યું તે દરેક સદ્‌ગુણુ અમુક લદ્યય સૂચવે. છે 
(જેમ દરેક માનસિક ટેવ સૂચવે છે તેમ), કે જે પોતાના પ્રયાસોનું નિયમ 
ન કરતાં દરેક વિવેશી માણુસ દદ્િમાં રાખે છે; ખીજ શખ્દોમાં, પરિમિત- 
તાની ભિન્ન ભિન્ન પદ્દતિઓ નિર્ષણીત કરવાને અમુક ધોરણુ હોવું જેધએ, 
જેએ આપણે કહીએ છીએ તેમ અતિશયતા અને ન્યૂનતાની વચ્ચે રહેલી 
છે, અને “ શુદ્ધ વિવેકશક્તિ ” પ્રમાણે છે. પણુ જેકે આ કેવળ ખરૂં છે, 
તોપણુ પૂરતું ચોકસ નથી. જે કોઇ ઉઘોગ ખુદ્ધિનાં મૂળતત્ત્વો પ્રમાણે વ્યવ- 
સ્થિત થઇ શકે, તેમાં એમ કહેવું તદન ખરૂં છે, કે આપણે અતિ વધારે 
અથવા અતિ એછા સતેજ થવાતું અતે મન્દ પડવાનુ' નથી, પણુ “ શુદ્ધ 
વિવેકશક્તિ ફરમાવે તેમ ” “ પરિમિતતામાં ” કામ કરવાનુ' છે; પણુ આટલા 
માત્રથી કેોધ્તે બડુ ખખર્‌ પડશે નહીં; ઉ. ત. કોઇ માણુસતે કહીએ કે 
વૈદ્યની કલા પ્ૂરમાવે તે પ્રમાણે, અથવા એ ક્લામાં નિપુણુ હોય તેવે! કોઇ 
માણુસ કરે તે રીતે, ઉપચાર કરવાતા, છે, તે પરથી તે ઉપયાર્‌ કરતાં 
શીખી શકે નહીં, 
એ રીતે માનસિક રેવો અથવા લક્ષણોના રૂપના સમ્બન્ધમાં પણુ 
આપણે આપેલો નિયમ સાચે હોવા માત્રથી ખસ નથી; વિશેષેમાં આપણુને 
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ખે ચોકસ જાણવાની જરૂર છે કે આ શુદ્ધ વિવેકશક્તિ શું છે, અને તે 
આપે છે એ ધોરણુ કયું છે. 

એ સ્મરણુમાં હશે, કે મત અથવા આત્માતા સદગુણી અથવા ઉત્કુ- 
છ્તાઓના આપણે ખે વર્ગમાં વિભાગ કર્યા હતા, અને એકને નીતિ સમ્બન્ધી 
તથા ખીજનતે ખુદ્ધિ સમ્બન્ધી એમ નામ આપ્યાં હતાં. તીતિ સમ્ખન્ધી 
ઉતૃછ્તાએ અથવા સદ્ગુધણનું આપણે વિગતવાર વિવેચત કરી ગયા; ચાલે 
હવે આપણે આત્મા સમ્ખન્ધી થોડે પ્રસ્‍તાવના રૂપે ડહ્યા પછી બીન વર્ગની 
એટલે ખુહ્િ સમ્બન્ધી ઉત્કૃ#તાએની પરીક્ષા કરીએ. 

આપણે અગાઉ ડું છે કે આત્માના બે ભાગ છે, એક સચેતન અને 
ખીજો અચેતત ભામ. હવે આપણે એ પ્રમાણે સચૅતનના ખે વિભાગ કરીએ, 
અને એમ સ્વીકારીએ કે સચેતન શક્તિઓ ખે છે :( ૧) તે શક્તિ કે જે 
વડે અચળ મૃળતત્ત્મા ઉપર આધાર રાખતી વસ્તુઓને આપણે જાણીએ 
છીએે, (૨ ) તે શક્તિ કે જે વડે આપણે અસ્થિર વસ્તુઓને જાણીએ 
છીએમ કારણકે જે, આપણે માતીએ છીએ તેમ, આપણી શક્તિઓ તેમનાં 
પદા્થોતે અમુક પ્રકારના સાદશ્ય અથવા સમ્બન્ધોને લીધે જણુવાને શક્તિમાન 
હોય, તો જાતિમાં ભિન્ન પદાર્થોને સમરૂપ જાતિમાં ભિન્ન શડિતિઓ હોવી જેઇ/એ. 

આપણે પહેલીને શાસ્ત્રીય અથવા પ્રતિપાદક શક્તિ ઢહીએ, અને પાછ- 
લીને ગણુનાશીલ અથવા તુલનાશીલ શક્તિ કહીએ. કાર્ણુકે તુલના કરવી 
અતે ગણુતા કરવી બત્વે એક છે, અને કેધ પણુ માણુસ અચળ વરતુએ 
સમ્ખન્ધી તુલતા કરતો બથી. યારે સચેતનત શક્તિના એક વિભાગને નિર્ખાધ 
રીતે ગણુતાશડિત કહી શકાય. 

" જ્યારે, આપણું કર્તવ્ય એ છે કે આ શક્તિઓમાંતી દરેક તેના પૂર્ણ 
વિકાસમાં અથના તેની શ્રેદ સ્થિતિમાં કેવી ખને છે તે શોધવું; કારણુકે તે 
તેની ઉ7્કૃછ્તા અથવા સદ્દગુણુ થશે. 

પણુ તેની ઉત્ટછતાને તેતા યોગ્ય કર્મે સાથે સીધો સમ્બન્ધ રહેશે. 

૨? બુદ્ધિનું કર્તવ્ય, વ્યવહાર અને વિચાર બન્નેમાં; સત્યની 
જ્રાક્તિ એ છે; 

છવે,, જે શક્તિએ આપણુતે ક્રિયામાં અને સત્યને સમજવામાં દોરે 
છે તે ત્રણુ છે; ઉ/ન્દ્રિય, વિચાર, અને ધચ્છા, ન 
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આમાં ઉન્દ્રયથી કર્મ ઉત્પન્ન થતું નથી, જે આપણે એ ઢ૪કત 
પરથી જેઇઃએ છીએ કે પશુઓને ઇન્દ્રિય છે, પણુ તેઓ કર્મ કરવાને 
શક્તિમાત નથી. 

ભતે આપણે બીજ ખે શક્તિએ લઇએ, તે આપણુને માલુમ પડે છે 
કે વિચારના ખે પ્રકાર છે, એટલે કે, પ્રતિના અતે પ્રત્યાખ્યાન (અથવા હા 
પાડવી અતે ના પા$વી), અને તેતે સમર્‌ૂપ ઇચ્છાતા ખે પ્રકાર છે, એટલે 
કે, અતુસરણુ અને પરિઠરણુ (અથવા આકર્ષણુ અને નિસ્સારણુ). 

હવે, નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણુ એ પસન્દગી અથવા આડઢ્યયની ?ેવ 
અથવા ધડાયેલી શક્તિ છે, અતે આશય એ તુલના કર્યા પછીની ઇચ્છા છે. 

(યારે એ ફલિત થાય છે કે આશય સમમ્ર જેઇએ તેવો થવા માઝે 
ગણુના અથવા વિચાર ખરે હોવે જેઇએ, અતે ઇચ્છા પણુ વાજબી હોવી 
જેઇએ, અને એકજ વસ્તુઓ વિચારે સમન કરવી તથા ઇચ્છાએ અતુ* 
સરેવી જેઇએ. 

હારે, આ પકારના વિચારતે તથા આ પ્રકારના સત્યને કમેતી સાથે 
નિસબત છે. 

પણુ અવ્યવહાયે વિચાર, કે જેને કમની કે ઉત્પાદનની સાથે નિસબત 
તથી, તે માત્ર સાચો કે ખોરા હોય તે પ્રમાણે સારો અશ્રવા ખરાખ છે : 
કારણુકે ખુહ્ધિનું-કાર્ય--હમેશાં. સલવું--ગ્રહાયુ-છે, પૂણુ વ્યાવડારિક ખુહિનું 
કાર્ય વાજબી ઇચ્છાને અનુફૂળ હોય તેવા સત્યનું ગ્રડણુ છે. 

હારે, આશય એ કર્પનું કારણુ છે-હેતુકારૂણુ નહીં પણુ શક્તિકાર્‌ણુ 
અથવા મૂળ છે, અને આશયનું મૂળ ઇચછા અતે સાધતોતી ગણુતા છે; 
એટલે કે આશય આવશ્યક રીતે એક તરક વિચારતી શક્તિ અને તેની 
મજત્તિને સૂચવે છે, અને ખીજ તરક્‌ અમુક તીતિ સમ્ખન્ધી લક્ષણુ તથા 
ઇચ્છાઓની સ્થિતિને સૂચવે છે; કારણુક્રે વિચાર અતે તીતિ સમ્બન્ધી 
લક્ષણુ સિવાય યોગ્ય કર્મ એતે તેથી વિસ્દ્ધ પ્રકારનું કર્મ બન્ને સરખાં અશકય છે. 

પણુ માત્ર વિચાર કશાની પ્રેશત્તિ કરી શકે નહીં,'કેવળ ઉદેશનાં સાધતા 
સેમ્બન્ધી વિચાર ફળી શેકે-અને તેતે ધ્યાવડારિક વિચાર કહી શકય ( જે 
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બ્યાવહ્ારિક - વિચાર * ઉત્પાદનને પણુ નિયમિત કરે છે; કારણુકે કોઇ પણુ 
વસ્તુ બનાવવામાં તેમને હમેશાં અમુક અપર ઉદેશ ધ્યાનમાં હોય છે-તમે 
જે ખતાવો છે તે સ્વતઃ ઉદેશ તરીકે ઇટ હોતું નથી, પણુ ફક્ત કોઇ બીજી 
ભસ્તુતા સાધન અથવા કારણુ તરીકે “ટ હોય છે; પણુ જે તમે કરો છે 
તે સ્વતઃ? ઉદેશ છે, કારણુકે સહક્મે અથવા વાજખી કામ એ ઉદેશ છે, 
અને -એ ઇચ્છાનો વિષય . છે). 

તયારે, આશયને કાંતો ઇચ્છતો વિચાર અથવા વિચારતી ઇચ્છા કહી 
ફ્રાકાય, અને કર્મ શરૂ કરવાની આ શક્તિમાં મતુષ્યનું મતુષ્યત્વ રહેલું છે. 


કોઇ પણુ ભૂતકાળના બનાવતો આશય થઇ શકે નહીં; ઉ. ત. કોઇ 
પણુ- માણુસ ટ્રાય લૂટેલું હોવાનો આશય કરતો નથી; કારષણુકે કોઇ પણુ 
માણસ ભૂતકાળ સમ્ખન્ધી તુલના ડરતો નથી, પણુ જે આગામી અને 
અસ્થિર છે તે સમ્બન્ધી કરે છે: પણુ થયું નથયું થઇ શકતું નથી; એટલે 
એગેથોન જે કહે છે તે ખરૂં છે-- 
“આ એક વસ્તુ પ્રભુ પોતે પણુ ન કરી શકે-- 
જે એક વાર્‌ થયું તે નથયું કરવું લેડ” 
આપણુને આ પ્રમાણે માલુમ પડ્યું કે કે વિચારશક્તિના બન્ને વિભાગે 
અથવા ખુૃહ્દિની બન્ને શક્તિઓનું કાયે સત્યતી પ્રાપ્તિનું છે; એટલે દરેકની 
તે વિકસિત સ્થિતિ, કે જેમાં તે સૌથી સારી રીતે સત્ય પ્રામ ડરી શકે, તે 
તેતી ઉત્કૃછ્તા અથવા સદ્મુણુ થશે. 
૩* સત્ય પ્રાત કરવાની પાંચ પદ્ધતિએ સમ્ભન્ધી; (૧) અચલ 
વસ્તુઓના પ્રતિપાદક શાશન સસ્બન્ધી, 
ત્યારે ચાલો આપણે આ સદ્ગુણોનું વ્નુત કરીએ, અતે ફેરી પહે- 
લેથી શરૂ કરીએ. 
“ ચાલો આપણે સ્વીકારીએ કે'પ્રતિનસઞા અથવા પ્રત્યાખ્યાનને માર્ગે જે 
પદ્દધતિએથી, મત સત્યતે પ્રાત ન છે તે પાંચ છે, એટલે કે, કલા, શાસ્ત્ર, 
દક્ષતા, 'ડહાપંણુ, વિચાર; કારણુકે કલ્પના અતે અભિ [પ્રાય ભૂલવાળાં હોઇ શકે.: 
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શાસન શું છે એ આપણે નીચેના નિરૂપણુથી જ્નણી શકીએ (કારણુકે 
આપણુને ચોકસ હકીકતની જરૂર છે, અને રૂપકોથી સન્તુ8 થવું જેપ,એ 
નછીં ). આપણે સૈ ધારીએ છીએ કે જે આપણે શાસ્ત્રીય સાનથી નણીએ 
છીએ તે અચલ છે; પણુ જે ચલ અને અસ્થિર છે તેને માટે, તે દૃદિથી 
દૂર્‌ થાય કે તરત, આપણે કહી શકીએ નહીં કે તે હયાતીમાં છે અથવા 
નહીં. ત્યારે, શાસ્ત્રના વિષય આવશ્યક છે. તેટલા#માટે તે શ્ાશ્ચત છે $ કારણુ 
કે જે કઇ સ્વભાવથી આવશ્યક છે તે શાશ્વત છે; અતે જે શાશ્ચત છે તેને 
ઓદિ કે અન્ત તથી, 

વળી, એમ મનાય છે કે બધું શાસન શીખવી શકાય, અને જે ૩ 
શાસ્ત્રને માર્ગે નાણી શકાય તે શીખી શકાય. પણુ બધું શિક્ષણુ, અમે પૃથક- 
ર્હપહદ્દતિમાં સમજવ્યું છે તેમ, જે પડેલાં સાત હોય ત્યાંથી શરૂ થાય 
છે; કારણકે તે કાંતો વ્યાપ્રિથી અથવા પરામરીથી આગળ ચાલે છે. હવે, 
'વ્યાપિ શીખનારતે સવૈત્રાહી સિદ્ધાન્તો પવેન્ત પહોંચાડે છે, અને પરામરી 
ભાંથી શરૂ થાય છે. ભારે, એવા સર્વત્રાદી સિદ્ધાન્તા છે કે જેમાંથી પરા- 
મરશે શરૂ થાય છે, પણુ જે પરામરોથી પ્રામ થતા નથી, બા માટે તે 
વ્યાપ્રિથી પરાસ્ત થતા હોવા જઇએ. 

શાસ્રતી, «યારે, પ્રતિપાદતની ટેવ અથવા ધડાયેલી શક્તિ તરીકે વ્યાખ્યા 
આપી શકાય, અતે પૃથકરણુપદ્ધતિમાં ગણાવ્યા છે તે ખધા વિશૈષા પણુ 
તેભાં સાથે હોવા જઇએ. આ ઉમેરવું આવસ્યક છે, કારણુકે જ્યારે આપણા 
સાનના સિદ્ધાન્તા આપણે અમુક માર્ગ સ્વીકાર્યા પનો ન્નણ્યા હોય, યારેજ 
આપણુને શાસ્ત્રીય નાત છે, એમ યોગ્ય રીતે કહી શકાય; કારણુકે આ 
સિદ્ધાન્તા આપણુને તેમના ઉપર્‌ સ્થપાયેલાં અનુમાતો કરતાં વધારે સારી 
રીતે જ્ઞાત હોય તે સિવાય, આપણું સાન માત્ર, આકસ્મિક થશે. 

યારે આ આપણું શાસ્ત્ર સમ્બન્ધી વિવેચત થયું. 


૪. ચલ વસ્તુઓના "સાત સસ્બ*ધી, અર્થાત્‌; (૨) આપણે 
ખનાવીએ છીએ તેમા કલા સમ્મન્ધી; 
જે અસ્થિર છે તેમાં માણુસ જે બનાવે છૈ અને જે ફરે છે તેતો 
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સમાવેશ થાય છે; પણુ બનાવવું અથવા ઉત્પાદન એ ક્યા અથવા કર્ષથો 
ભિન્ન છે ( અહીં આપણે પ્રચલિત ભેદ્યો સ્વીકારીએ છીએ એટલે વિચાર 
અથવા ગણનાપૂર્વક ક્રિયા કરવાની [ટેવ અથવા ધડાયેલી શક્તિ વિચાર 
અથવા ગણુનાપૂર્વક ઉત્પન્ન કરવાની ધડાયેલી શક્તિથી ભિન્ન છે. એટલે 
એકમાં બીજનો સમાવેશ થઇ શકે તહીં, કારણુકે કર્મ ક'/ ઉત્પાદન નથી, 
તેમ ઉત્યાદત ક'૪ કર્મ નથી 


હવે, મકાન ખાંધનારતી શક્તિ એક કલા છે છે, અને ગણુનાપૂર્વક ઉત્પન્ન 
કરવાની અમુક ઘડાયેલી શક્તિ તરીકે તેતું વણુન આપી શકાય; અને એવી 
કોઇ કલા નથી, કે જે આ પ્રકારતી એક શક્તિ ન હોય, તેમ આ પકારની 
એવી કઇ કે નથી, કે જે કોઇ કલા ન હોયઃ એટલે કલા અતે સાથી 
ગણુતાપૃવંક ઉત્પન્ન કરવાની ધડાયેલી શક્તિ એ બન્ને એકજ છે 


અતે દરેક કલ્ાતે અમુક વસ્તુતે અસ્તિત્વમાં લાવવાની સાથે નિસખત : 
છે, એટલે કે, જે વરતુઓ કાંતા હોઈ શકે અથવા ન હોઇ શકે, અતે જેના 
ઉત્પાદતતું કાર્ણુ €૮પન્ન થયેલી વસ્તુતી પોતાની અન્દર નછીં પણુ ઉત્પાદકની 
અન્દર રહેલું છે, તેવી કેઇ/ વસ્તુતે અસ્તિત્વમાં શી રીતે લાવવી તે સમ્ખન્ધી 
યોા1જના અથવા ગણુનાની સાથે. કારગુકે જે આવશ્યક રી] અસ્નત્વમાં છે 
અથવા આવે છે તેની સાથે કલાને નિસબત નથી, તેમ કુદરતી પેદાશોની સાથે 
નથી; કારણુકે આ વસ્તુઓના ઉત્પાદનનું કારણુ તેમની પોતાની અન્દર છે. 

ઉત્પાદન અને કમ ભિન્ત હોવાને લીધે, કક્ષાને બશક ઉત્પાદનની સાથે 
નિસખત છે, કર્મતી સાથે નહીં. |. અને, અમુક અયમાં, તેતો અતે ભાગ્ય 

અથવા નસીખનતો પ્રદેશ એક જ છે, જેમ શમગેથોન કહે છે-- 

“કક નસીખની પરિચિર્યા કરે છે, તસીબ કલાની. ” 

ત્યારે, આપણે કલ્ું તેમ, કલા એ સાચી વિચારણા અથવા ગણુના 
પૂર્વક ઉત્પાદનની અમુક ધડાયેલી, શક્ત અથવા ટેવ છે, અને આતી વિસુદ્ 
ખોટી ગણ્યુનાપૂર્વક ઉત્પાંદતતી ટેવ છે, અને જે ચલ અથવા અસ્થિર છે 
તે બન્નેનું ક્ષેત્ર છે. " 


ખુહ્ધિ સમ્બન્ધા સદ્ગુણે. મ 
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૫% અને (3) આપણે જે કરીએ છીએ તેમાં દક્ષતા સસ્ખન્ધી; 
કે જે ગણુનાશીલ બુદ્ધિતો સદચુણુ છે. 

દક્ષતા શું છે એ નકી કરવાને પ્રથમ આપણે એ પૂછીએ, કે જેમને 
આપણે દક્ષ કદીએ છીએ તેએ કરેણુ છે. 

દક્ષ માણુસતી એ ખાસિયત લાગે છે કે કે, તે પોતાતે માટે શું સાડ 
અથવા સગવડવાળુ છે તે સમ્બન્ધી સારી રીતે તુલના કરવાને શક્તિમાન 
છે, અને તે આરોગ્ય અથવા ખલના જેવા કોઇ ખાસ ઉદેશની દછિથી નહીં 
પણુ ત્રેય અથવા સારી રીતે જીવવાની દઘિથી. 

આનું એ હજીકતથા સમર્થત થાય છે કે, આપણે એ શખ્દ કેઇ વાર્‌ 
જેઓ અમુક ક્ષેત્રમાં સારી રીતે તુલતા કરી શકતા હોય તેમને માટે વાપ- 
રીએ છીએ, જે બાખતેો કલાના પ્રદેશમાં આવતી નથી તેની અન્દર અમુક 
વિશિષ્ટ સાર હેતુને માટે જ્યારે તેઓ સાધતોની સારી ગણુના કરતા હોય બારે, 
એટલે આપણે સાંમાન્યતઃ કહી શકીએ, કે જે માણુસ સારી રીતે તુક્ષના 
કરી રકે તે કક્ષ છે 

પણુ જે જે કરી શકે નહીં તે માટ, કે જે કરવાનું પોતાના હાથમાં ન 
હોય તે માટે, કોઇ માણુસ તુલ્ષતા કરતો નથી. 

હુવે, આપણે ન્નેયું કે શાસ્ત્ર પ્રતિપાદતને સૂચવે છે; પણુ જે વસ્તુઓ નાં 
મૂળતત્ત્વા અથવા કારણે અસ્થિર હોય તેનું પ્રતિપાદત થઇ શકતું તથી; 
કારણકે આ મૃળતર્વો અથવા કારણે ઉપર આધાર રાખતી દરેક વસ્તુ 
પણ્‌ અસ્થિર હોય છે; અને ખીજ તરફ, જે વરતુએ આવસ્યક રીતે નિર્ણીત 
થાય છે તેમાં નુલના શકય નથી. તેટલા માટે એ ફલિત થાય છે કે દક્ષતા 
શાસ્ત્ર કે ડેલા એકેય હોઇ શકે નહીં: એ શાસ્ત્ર હોઇ શકે નહીં, કારણુકે 
કર્મતો પ્રદેશ જેમાં ફેરદ્રાર્‌ થઇ શકે તે છે; એ' કલા હેો!/ શકે નહીં, કાર્ણુકે 
ઉત્પાદન જાતિ પરત્વે કર્મથી ભિન્ન છે. 

આ ખધા ઉપરથી એ ફલિત થાય્‌ છે કે દક્ષતા એ તે ધડાયેલી 
શક્તિ છે, કે જે વિચાર્‌ અથવા ગણુનાથી સસને' મહણુ ફરે છછે, અને 
' માતુપ ડત અશ્રવા અહિતના પ્રદેશની અન્દર કમેમાં પરિણુત થાય છે; 


૧199 એરિસ્ટાટલેનું નિકોમેફીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


કારણુકે જ્યારે ઉત્પાદનને પોતાનાથી ન્નિજ્ન ખીન્ને ઉદેશ હોય છે, યારે 
કમૈને તેમ નથી, કારણકે સત્કમે અથવા સારી ક્યા એ પોતેજ ઉદેશ છે. 
આ કારણુથી પેરિકલીઝ અતે તેતે મળતા માણુસો। દક્ષ ગણાય છે, 
કારણુકે તેઓ પોતાને માટે અતે માણુસોને માટે શું સારું છે એ જેવાને 
શક્તિમાન - હોય છે; અને આ ધર્‌ અથવા રાજ્ય ચલાવવાતે જેએ શક્તિ 
માન હોય તેમતું લક્ષણુ આપણે ગણીએ છીએ. 
સંયમ દકહ્નતાને નનળવી રાખે છે, એટલે કે આ વિશિષ્ટ પ્રકારના વિ" 
ચારતે. કારણુકે આનન્દદાયક અથવા કછટદાયક વસ્તુઓતા પ્રદર્શનથી ક'૪ 
દરેક પ્રકારતો વિચાર તટ અથવા દૂષિત થતો નથી ( ઉદાદરણુ તરીકે, 
ત્રિકોણુના ત્રણુ ખૂણાઓ ખે કાટખૃણાતી બરાબર છે, એવો વિચાર નહીં), 
પણુ માત્ર વ્યવહારતી બાબતો સમ્બન્ધી વિચારે. કારણુક્રે વવહારનાં મૂળ * 
તત્તો (અથવા કર્મ ઉત્પન્ન કરનારાં કારણે)? એ ઉદેશો છે, કે જેમની 
ખાતર કર્મો કરવામાં આવે છે; પણુ જ્યારે માણુસ આનન્ટ અથવા કષ્ટથી 
ખગડેલે હોય છે, ત્યારે તે તરત મૂળતત્ત્વતતે ભૂલી જય છે, અતે જેઇ 
શકતો તથી, કે એ તે ઉદેશ છે કે જેતી ખાતર અતે જેના એક સાધત 
તરીકે કર્મે પસન્દ કરવું જેધ્એ, અતે કરવું જ્નેઇએ; કારણુક્ે દુર્ગુણુનું વલણુ 
મૃળતત્ત્તને વિલીત કરવાનું છે. 
ભારે છેવટે આપણે એ ડહેવાનું છે કે દક્ષતા એ તે ધડાયેલી શક્તિ 
છે કે જે વિચાર અથવા ગણનતાથી સત્યતે મ્રઠણુ કરે છે, અતે માતુષ 
હિતતા પ્રદેશની અન્દર કમેમાં પર્ણિ।મ પામે છે. 
વળી, કલાની (અથવા કલાતી શક્તિતી) ઉત્કૃછ્તા ( અથ્રવા પૃણ 
વિકાસ) તેના પોતાથી ભિત્ન કોઇ વસ્તુમાં રહેલ છે, પણુ દક્ષતામાં તેમ નથી. 
બળી, કલાના પ્રદેશમાં એસ્કિક ભૂલ અનેચ્છિક ભૂલ જેટલી ખરાબ નથી, 
પપ દહ્ષતામાં અતે બધા સદ્ગુણો અથવા ઉતૃટટતાઓમાં એ વધારે ખરાખ 
છે, ત્યારે એ સ્પછ છે કે દક્ષતા ટ્રમેક સદ્ગુણુ અયવા ઉત્કૃછ્તા છે, કલા તથી. 
અતે ,આત્માતા 'સચેતત ભાગો અથવા ખમુદ્ધિતી શક્તિઓ ખે હોવાથી 
જાતી એ ખીછતોં, ( ગણુનાશક્તિતો અશ્રવા ) અભિપ્રાયની શક્તિતો સંહ*” 
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ગુણુ થશે; કારણુકે અભિપ્રાયને જે અસ્થિર છે તેની સાથે નિસબત છે, અને 
દક્ષતાને પણુ. 

છતાં એ “ વિંચાર અથવા ગણુતાથી સત્ય ગ્રહણુ કરવાની ધઠાયેલી 
શક્તિ” કરતાં ક'ધક વધારે છે; જે એ હકીકત પરથી આપણે જેઇ શકીએ 
છીએ, કે આવી શક્તિ ખોઇ શકાય, પણુ દક્ષતા એક વાર્‌ પ્રાત કર્યા પછીઃ 
કદાપિ ખે!/ શકાતી નથી. / 

૬) (૪) પ્રાતપાદક શાસ્તના પાયા તરીકે સાહજિક 

વિચાર્શકિત સચ્બત્ધી# 

શાસ્ર એ નિણ્‌ય ડરવાની તે પદ્ધતિ છે કે જેને સર્વત્રાહી અને આવશ્યક 
સત્યો સાથે નિસબત છે; પણુ જે સત્યો સિદ્ધ થઇ શકે તેમનો મૂળતત્ત્વો ઉપર 
આધાર હોય છે, અને ( દરેક શાસ્ત્ર ધંતિપાદક વિચારથી આગળ ચાલે છે તેથી ) 
દરેક શાસ્ત્રને તેતાં મૂળતત્ત્વા હોય છે. ત્યારે, જે મૂળતત્વો ઉપર શાસ્્રનાં સત્યો 
આધાર શાખે છે તે શાસ્ત્રતા પ્રદેશમાં આવી શકે નછીં, તેમ કલાના કે 
દહ્ષતાના પ્રદેશમાં પણુ નહીં; કારણકે શાસ્ત્રીય સત્ય એવું હોય છે કે જે સિદ્ધ 
થઇ શકે, પણુ કલા અને દક્ષતાને જે અસ્થિર છે તેતી સાથે તિસખ1 છે. 

તેમ તેએ ડણહાપણુના પ્રદેશમાં પણુ આવી શકે નહીં; કારણકે ડાદ્યા 
માણુસની એ ખાસિયત છે કે અમુક વસ્તુઓનું તેને સિદ સાત હોય છે. 


પણુ અચલ વસ્તુઓના પરદેશમાં કે અસ્થિર વસ્તુઓના પ્રદેશમાં ભૂલના 
કશા મિશ્રણુ વગર સત્યનું ન્રડણુ આપણે જે મતની ટેવો અથવા ધઠડાયેલી 


શક્તિઓથી કરી શકીએ છીએ, તે શાસ્ત્ર, દહ્નના, ડહાપણુ, અને વિચાર છે. 
(યારે નને આગધાં ત્રણુમાંથી ( દક્ષતા, શાસ્ત્ર, ડહાપણુ ) કોઇ આ મૂલતત્ત્વોને 


ગ્રહણુ કરનાર શક્તિ ન હોય, તો! શક્ય અનુમાન એજ છે કે તેમવું મ્રહણુ 
વિચારશક્તિથી થાય છે. 


૭, શાગ્ત અને સાહુજિક વિચારશક્તિત્તા યોગ તરીકે ડહાપષુ 
સચ્બન્ધી, ડહાપણ અને કક્ષતા એ ખુદ્રિતા બે 
સદ્ચુણાની સરખામણી* 

ડહાપણુ શબ્દ કોઇ વાર્‌ કલાઓના પ્રેદેશમાં, જેઓ પોતાતી કલામાં 
પારંગત હોય છે તેમતે માટે વપરાય છે; ઉઃ ત. પ્રતિમાગિધાનમાં પારેંગવૅ 


૧૭૨ એક્સ્ટિટલંતું નિકોમેકીઅન તીતિશાસ્ત્ર. 


તરીકે તે ફ્‌ડિયાસ માટે વપરાય છે, અને ચિત્ર-પ્રતિમાઓમાં નિપુણુતા માટે 
પોલલીકિલટસને માટે; અને આ ઉપયોગમાં એ શખ્દનતો કલામાં ઉત્કૃછના 
અથવા કલાશક્તિતા પૂણે વિકાસ સિવાય ખીજે કશે! અર્થ નથી. 

છતાં એવા પણુ માણુસો છે કે જેઓ ડાલ્યા કહેવાય છે, અસુક અરે 
કે અગ્રુક વસ્તુમાં નહીં ( જેમ હમર ભાર્ગાઇટસમાં કહે છે તેમ-- 

“તેને દેવોએ કેદ અથવા હળમાં કુશલતા આપેલી નછીં, 
તેમ ડશામાં ડાલ્યો બનાવેલો નહીં ” ), 
પણુ સામાન્યતઃ ડાલ્યા. ત્યારે આ સામાન્ય અથેમાં એ સ્પ છે કે ડકાપણુ 
બધાં શાસ્રોમાં સર્વેથી પૂર્ણ થશે. 

યારે, ડાહ્યા માણસે જાતનાં મૂલતત્વોમાંથી જે ફલિત થાય છે તે 
જાણુવું 'જેપ/એ એટલુંજ નહીં, પણુ એ મૂલતત્ત્ો સમ્બન્ધી સત્ય પણ 
નણુવું ન્નંધ્રએ. તેટલા માટે ડહાપણુ એ ( સાહજિક ) વિચારશક્તિનો 
(સિદ) શાસ્ત્રીય તાન સાવે યોગ થશે, અથવા સાથી ઉમદા પદાર્થોનું * 
શાસ્રીય સાન, અને તે તેતી શિરે।મણિ પૂર્ણતા સાથેનું. કારણકે ખરેખર 
દુનિયાની બધી વરતુએમાં મનુષ્ય સર્વોપરિ હોય તે સિવાય, રાજકીય શક્તિ 
અથવા દક્ષતા એ આપણી શક્તિઓમાં સર્વોપરિ છે એમ ધારવું અર્થરહિત છે. 

હુવે, ગુણુકારક અને સારૂં એ શખ”્દા માગગુસાનતા સમ્બન્ધમાં એક 
અર્ષને અને માછલાંતા સમ્બન્ધમાં ખી”ન અથતે ખોધ છે, પણુ ધોળું અને 
સીધું હમેશાં એકજ અથતે બોધે છે, તેથી આપણુ સૌએ સ્વીકારવું જોઇએ 
કે ડાલ્યાતા હમેશાં એકજ અથ થાય છે, પણુ દક્ષ જૂદી જૂદી વસ્તુઓને 
ખાધે છે; કારણકે આપણે સા કહીએ કે જેઓ પોતાના કામકાજમાં સ્વચ્છ 
દક્ઠિવાળા હોય છે તેએ દક્ષ છે, અતે તેમતે આપણે એ કામકાન્ને સોપવા 
લાયક ગણીએ છીએ. (અને*આ કારણુથી આપણે કે!ઇ વાર્‌ દક્ષ શખ્દ 
પ્રાણીઓને પણુ લમાડીએ છીએ, જ્યારે તેઓ પોતાના જવિતતા સમ્ખ- 
ન્ધમાં દક્ષતાની શક્તિ બતાવે છે, ત્યારે. » ી 

વળી, એ સ્પષ્ટ છે કે ડહાપણુ એ રાજતીતિતી સાથે એક હોઇ! શકે 
તછીં. જે આપણે ડદાપષુ શખ્દ આપણુને પોતાને જે લાભકારક છે તેં 
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માટે વાપરીએ, તો ડહડાપણુતા ધણા પકાર થરે; કારણુકે જે હિત છે 
તેતું સાન બધાં પ્રાણીએ માટે એક થશે નહીં, પણુ દરેક ઉપજાતિ માટે 
જૂદું થશે. જેમ નીરોગી કરવાની ફળા ખધા પ્રકારતી જવન્ત વસ્તુએ! 
માટે એક હોઇ શકે નહોં, તેમ એ પણુ એક હોઇ રાકે નહીં. 

મતુષ્ય ખીજ' ખધ્ાં પ્રાણીઓથી ચડિયાતો ભલે હોય, પણુ તેયી અહીં 
કશે! તપ્રાવત થશે નહીં; કારણુકે માણુસ કરતાં વધારે દૈવી સ્વભાવતી 
ખીજ વસ્તુઓ છે, જેમકે-મૌથી વધારે સ્પ દ્રછાન્ત લઇએ તો-આકાશના 
ગ્રહો અને તાશ. 

તયારે, આપણે જે કહ્યું તે પછી, એ સ્પદ છે કે ડડાપણુ એ સૈથી 
વધારે ઉમદા સ્વભાવતા પદાથે સમ્બન્ધી શાસ્્રીય ( અથવા સિદ્ધ) સાત 
અતે (સાહજિક) વિચારશક્તિનો યોગ છે. 

અતે આ કારણુથી લેકો એતેડગેગોરસને અને થેલ્સતે અતે એ પ્રકા- 
. રના માણુસોને ડાલા કહે છે, પણુ દક્ષ નહીં, કારણુકે તેઓ પોતાના લાભ 
સમ્બન્ધી અગાન છે; અતે તેઓ કહે છે કે તેમનું જ્ઞાન કઇક અસાધારણ, 
આશ્ચર્યકારક, દ્ષ્પાપ્ય અને લોકોત્તર છે, છતાં નિસ્પયોગી છે, કારણકે 
તેઓ કરું માનુષ હિત શોધતા નથી. 

ખીજ તરૂ, દક્ષતા માણુસોનાં કામકાજ સાથે નિસખત રાખે છે, અને 
જેમાં તુલના થઇ શકે તેવી ખાખતોની સાથે: કારણુકે દક્ષ માણુસનું ખાસ 
કર્તવ્ય, અમારા ધારવા પ્રમાણે, સારી રીતે તુલના કરવાતુ' છે; પણુ કે! 
માણુસ જે અચલ છે તે સમ્ખબન્ધી તુલના કરતો નથી, તેમ એવી બાખતો 
સમ્ખન્ધી પણુ નહીં, કે જેની અન્ટર અમુક પ્રાપ્ય હિતતા અર્થમાં ક'ઇ ઉદેશ 
ન હોય. પણ જ્યારે વ્યવહારની બાખતોમાં માણુસને માટે સૌથી સારૂં શું 
છે એ કોઇ માણુસ વિચાર અથવા ગણુતાતી ક્રિયાથી શોધી કાઢવાને શક્તિ- 


માન થાય, ત્યારે તે ( કશા વિશેષણુ વગર ) જારી રીતે તુલના ફરે છે, 
એમ કહેવાય છે. 


વળી, દક્ષતા માત્ર “સામાન્ય નિદેશોની સાથે નિસબત રાખતી નથી, 
વિશેષ હકીકતોના જ્ઞાનનો પણુ તેમાં સમાવેશ થાયછે; કારણુકે તે કમમાં 
' પરિણામ પામે છે, અને કર્મનું ક્ષેત્ર એ વિશેષોનું ક્ષેત્ર છે. 


૧૭૪ એસ્સ્ટિટલનું નિકોમેળીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


આ કારણને લીધે કેટલાક માણુસો, જેએ ( શાસ્ત્રીય ) જ્ઞાનથી રહિત 
હોય છે તેએ, વ્વહારમાં એ સાનવાળાઓતા કરતાં વધારે કુશલ નીવડે 
છે, ખાસ કરીને વિશાલ અતુભવવાળા માણુસે।; કારણુકે જો તમે જણુતા 
હો કે લધુ માંસ પચે તેવું અતે ગુણુકારક છે, પણુ કયાં માંસો લધુ છે તે 
ન નણુતા હો, તો જે માષુસ માત્ર એટલું જણે છે કે મુર્ધુ' લધુ અને 
ગુણુકારક છે, તેના જેવી શરી રીતે તમે લોકોને સાજા કરી શકશે નહીં. 
' ઘ્રુણુ દક્ષતાને વ્યવહારની સાથે નિસમત છે; એટલે તેતે સામાન્ય 
સત્યો અને વિશેષ હકીકતો ખન્તેતા સાનની જરૂર છે, પણુ વધારે ખાસ 
કરીને હકીકતોની. 

છતાં અહીં પણુ ( એટલે કે વ્યવહારના પરદેશમાં)? એ શક્તિનું એક 
સર્વોપરિ રૂપ હોવું જેધ્એ ( જે વિચારવાને હવે આપણે પ્રભ્ત્ત થશું ). 


૮. દક્ષતાની રાજનીતિ અને જ્ઞાનનાં બીજા' રૂપાની સાથે સરખામણી. - 
અતે વસ્તુતાએ રાજનીતિ અતે દક્ષતા એ એકજ શક્તિ છે, જેકે 
તેઓ જૂદી જૂદી રીતે પ્રગટ થાય છે. 

આ શક્તિ રાજ્યમાં નિયુક્ત થાય છે ત્યારૈ તેનું સર્ોપરિ રૂપ કાયદા 
ખાંધવાતી શક્તિ છે, પણુ જે ખાસ રૂપતે છૂટક પ્રર્સગોની સાધે નિસબત 
છે તે રાજનીતિના સામાન્ય નામથી ઓળખાય છે. તેનું ક્ષેત્ર કર્મ અને તુલના 
છે; કારણુક્રે આદેશને શંખલાની છેલ્લી કડી તરીકે કર્મતી સાથે સીધી નિસબત 
છે. અતે આને લીધે આ ક્ષેત્રમાં જેઓ કામ કરે છે તેઓજ રાજપુસ્ષા 
કહેવાય છે, કારણુકે તેઆજ હાથથી કામ કરનારાઓની માકક કર્મ ડરે છે, 

પણુ જ્યારે એ શક્તિ વ્યક્તિને માટે અને તેનાં પોતાનાં કામકાજમાં 
નિયુકત થાય છે, ત્યારે તે 'ભાસ કરીતે દક્ષતા ગણાય છે, અને આ રૂપને 
દક્ષતાતું અથવા વ્યાવહારિક ડહાપણુનું સામાન્ય તામ મળે છે (ખીજન' 
રૂપો આ પ્રમાણે છે-(૧) ધર ,ચલૉવવાની શક્તિં, (૨) કાયદા ખાંધવાની 
શક્તિ, (૩) ,રાજતીતિ * *( સંકૃચિત અથમાં ), જેના વિભાગ આ છે (અ) 
તુલનાશક્તિ, (બ) ન્યાયશડિ કત. 
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«યારે, પોતાનું હિત જણુવું એ એક પ્રકારનું તાન હોય એમ દેખાય 
છે ( જેકે તેમાં ધણી વિવિધતા હોઇ શકે છે ), અને સાધારણુ અભિપ્રાય 
પ્રમાણે, જે માણુસ પોતાનું કામકાજ ”નણે છે અને તે ઉપર્‌ ધ્યાન આપે 
છે તે દક્ષ છે, પણુ રાજપુરુષો ખાલી કાયેવ્યમ છે, જેમ ચુરિપિડીઝ કહે છે-- 

“શું? હું ડાલા હતો, કે જે એક પણ ચિત્તા વગર્‌ સમૂઠમાં 
એક બક્તિ તરીકે જીવી શડયો હોત, બીજી કોઇ પણુ વ્યક્તિતી માફક ? 
કારણકે જેએ ચડવાતે અને મોટી વસ્તુઓ કરવાતે ચાહે છે--” 

કારણુકે માણુસો ધણું કરીને પોતાનું હિત શેધે છે, અને ધારે છે કે 
તેમણે જે કરવું જઇએ તે એ છે; અને આ અભિપ્રાયમાંથી એ વિચાર 
આવે છે કે આ માણસો દક્ષ છે. 

અતે તોપણ, કદાચ, માણુસ ધરની વ્યવસ્થા રાખે, અતે રાજ્યની 
વ્યજસ્થામાં ભાગ લે, તે સિવાય તેનું પોતાનું કામકાજ પણુ તે સારી રીતે 
'થલાવે એ શડય નથી. 

વળી, માણસે પે।તાનાં કામકાજતી કેમ વ્યવસ્થા કરેવી એ સ્પછ નથી, 
અને તેમાં વિચારની જરૂર છે. અતે આનું એ હકીકતથી સમર્થન થાય છે 
કે કોઇ પણુ તરણુ ભૂમિતિ અથવા ગણિતમાં નિપુષ્યુ અને આ ખાખતોમાં 
ડાક્ા થઇ શકે; પણુ એમ ધારવામાં આવે છે કે તે કોઇ રીતે દક્ષ ન થઇ 
શકે. આનું કારણુ એ છે કે દક્ષતાને છૂટક હકીકતો સાથે તિસખત છે, કે 
જેની સાથે માત્ર અનુભવ આપષણુતે પરિચય કરાવી શકે; પણુ તરણુ માણસ 
બિતઅતુભવી હોય છે, કારણુક્રે અનુભવ વર્ષોતું પરિણામ છે. 

વળી, આપણે પૂછી શ%ીએ, કે કોઇ પણુ છોકરો ગાણિતિક થઇ 
શકે, પણુ તે ડાલ્વા કે પ્રદર્તના સાનમાં નિપુણુ કેમ થઇ શકતો નથી? 
અને તેનો જવાખ એ છે કે ગણિત એક સંવિક્વત શાસ્ત્ર છે, પણુ ડહાપણુતાં 
અને પ્રાગૃતિક શાસ્રનાં મૂળતત્ત્તા તો બહોળા અતુભવથીજ સશેળવી શકાય 
છે; અને આ યમાણે, જેકે કોઇ તરણુ” માણુસ પાછલા પ્રકારતા નિંદેશો 
ખોલી શકે, તોપણુ વસ્તુતાએ તેમને માનતો નથી, અને ગણિતૃના, શખ્દોના 
' અથે તો! તે સહેલાઇથી સમજ શકે છે, 


પ ગોંરેસ્ટાઢ્લેનું નિકોમેકીઅન તીતિશાસ- 


વળી, તુલનામાં ભૂલ કાંતો સર્વમ્રાડી વિચારમાં અથવા અધ્પગ્રાહી 
વિચારમાં થઇ શકે, ઉદ્ાહરણુ તરીકે, કાં તો બધુ વજનદાર પાણી હાનિકારક 
છે, એમ વિચારવામાં તમારી ભૂલ હોય, અથવા તો આ પાણી વજતદાર્‌ 
છે, એમ વિચારવામાં. પણુ દક્ષતા ( તેના વિચારે! સવમ્રાઠી હોવા છતાં ) 
શાસ્ર નથી એ સ્પષ્ટ છે; કારણકે, આપણે ક્યું છે તેમ, તેતે અન્ત્ય અથવા 
છૂટક હૃ્ીકત ( શુખલાની છેલ્રી કડી ) સાથે તિસબત છે, કારૃણુકે જે કઇ 
થા# શકે તે આ સ્વભાવતું હોવું જોઇએ. 

અતે આ પ્રમાણે એક રીતે તે સાહજિક વિચારશક્તિથી પણુ વિરુદ્ધ 
છેઃ સાહજિક વિચારશક્તિને જે સિદ્ધ ન થઇ શકે તેવાં પ્રાથમિક મૂળત- 
સ્વોતી સાથે નિસબત છે, અતે દક્ષતાને અન્ત્ય ( છૂટક ) હકીકતોની સાધે, 
કે જે શાસ્્રીય રીતે સિદ્દ થઇ શકે નહીં, પણુ જે ઇન્દ્રિયી પ્રત્યક્ષ થાય 
છે-ખાસ ઇન્દ્રિયામાંતી કોઇથી નહીં, પણુ જે વડે આપણે ગણિતમાં જ્નેઇએ 
છીએ કે આ અન્ત્ય ( વિશિછ્ટ ) આપૃતિ ત્રિકોણુ છે, તે જતની ઇન્દ્રિયથી;' 
કારણુકે અહીં પણુ આપણી વિંચારશક્તિને ચાક્ષવા સ્થલ રહેતું તથી. પણુ 
આ શક્તિ ( જે વડે આપણે વ્યવહારના પ્રદેશમાં છૂટક હકીકતોને ગ્રહણુ 
કરી શકીએ છીએ તે ) દક્ષતા નહીં પણુ ઇન્દ્રિય કહેવાવી ન્નેઇએ; કારણુકે 
દક્ષતાતી આ પ્રમાણે નાખ્યા થઇ શકે તહીં. 

દ લુલના સમચ્બન્ધી, 

તપાસ અને તુલના એ બન્ને એક નથી; કારણુકરે તુલઃતા અમુક 
' વિશિણ પ્રકારની તપાસ છે. પણુ સારી તુલના એ શું છે તે આપણે નકી 
કરવું જઇએ-કે એ તે એક પ્રકારનું શાસ્ર છે, કે અભિપ્રાય છે, કે સકળ 
અટકળ છે, કે કોઇ છેક જૂદી વસતુ છે. 

એ શાસ્ર તથી; કાદણુકે આપણે જણુતા હોઇએ તે મારે તપાસ 
કરતા નથી : પણુ સારી તુલના એ એક પ્રકારતી તુલના છે, અતે જ્યારે 
આપણે તુલના કરીએ છીએ, ત્યારે. આપણે તપાર્સ અને ગણુના કરીએ છીએ. 

તમ એ સફળ* અઢકળ નથી; કારણુકે સફળ અટફકળા આપણે 
ગણુના વગર્‌ અને એક ક્ષણુમાં કરીએ છીએ, પણુ તુલના કરવામાં આપ” 
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ણુતે વખત લાગે છે, અતે એ એક સાધારણુ કથન છે, કે અમલ ત્વરાથી 
થવા જેઇએ, પણુ તુલના ધીમેથી. 

તેમ એ કૈ! પ્રકારનો અભિપ્રાય નથી. 

પણુ ખરાખ રીતે તુલના કરવાથી આપણે ભૂલમાં પડીઃ છીએ, અતે 
સારી રીતે તુલના કરવાથી આપણે બરાબર ચાલી શકીએ છીએ, તે પરથી 
એ સ્પછ્ટ છે કે સારી તુલના એ એક પ્રકારનું "ખરાપણું છે, પણુ એ ખરે- 
પણું અથવા સાચાપણ્‌' શાસ્ત્રનું કે અભિપ્રાયતું નથી; કારણકે શાસ્રમાં 
ખરાપણુ' હોઇ શકતું નથી ( કારણુકે તેમાં ભૂલ હોઇ શકતી નથી ), અને 
અભિપ્રાયનું ખરાપરણું માત્ર સત્ય છે; અતે વળી, જે સમ્બન્ધી આપણે 
અભિપ્રાય બાંધીએ છીએ તે હમેશાં કોઇ; નિશ્રિત થઇ ગયેલી વસ્તુ હેય છે, 

છતાં, સારી તુલના ગણુના વગર્‌ અશડય છે. 

તારે આપણુનતે એમ કલા વગર છૂટકો નથી, કે એ અતુમાનનુ” 
'સાચાપણું છે; કારણુકરે અનુમાત હજ પ્રતિજ્ઞા નથી : અને અભિપ્રાય એ 
તપાસ નથી, બલકે સ્પછટ પ્રતિજ્ઞા છે, પણુ જ્યારે આપણે સારી અશ્રવા 
નઠારી રીતે તુલના કરીએ છી એ, ત્યારે આપણે તપાસ અને ગણુના કરીએ છીએ. 


પણુ સારી તુલના એ તુલતામાં અમુક પ્રકારતુ' ખરાપણું છે, તેથી 
પ્રથમ આપણે એ તપાસવું જોઇએ કે તુલનાનો અર્થ શો છે, અતે તેનુ' 
ક્ષેત્ર કયું છે. 

હવે, ખરાપણુાના ધણા પ્રકાર છે, અને એ સ્પછ છે કે તુલનામાં દરેક 
પ્રકારનું ખરાપણું એ સારી તુલના નથી; કારણકે ઇન્દ્રિયનિત્રહ વગરનો . 
અથવા દુગુણી માણુસ બરાબર ગણુના કરીને પોતાનો ધારેલો ઉદ્દેશો પાર 
પાડી શકે, એઢલે તેણે ખરી રીતે તુલના કરી કહેવાય, જેકે જે તે મેળવે 
છે તે મોટું અહિત છે. પણુ સારી રીતે તુલના 'કરવી એ તો એક સારી 
વસ્તુ ગણાય છે; કારણુક્રે તુલનામાં અમુક પ્રકારના ખશપષ્ય।ાતેજ સારી તુલના 
કહેવામાં આવે છે, એટલે” કે, જે હિત પ્રાપ્ત કરાવે છે તેને. ” 

પણુ, વળી, જે હિત છે તે ખોટા અનતુમાનથી પ્રાપ્ત થઇ શે; મારા 
' ફહેવાની મતલખ એ છે કે, કર્તબ્ય સમ્બન્ધી ખરૂં અતુમાત ખોટી રીતે 


૧૭૮ એેરિસ્ટિટલનું નિકોમેીઅન નીતિશાસ્તર. 


અથવા ખોટાં સાધનોથી આવી શકે-મધ્યમ પ૬ ખોડું હોઇ શકે; એટલે કે 
કતેવ્ય સમ્બન્ધી જે ખરં અનુમાન કરાવે તે સાધનો પણુ ખરાં હોય તે 
વગર સારી તુલના નથી. 

એક ખીજે ભેદ એ છે કે એક માણુસ ખરા અતુમાન ઉપર ધીમેથી 
આવી શકે છે, અને બીજો ઝડપથી. એટલે આપણે ઉપર કહ્યું તેમાં એક 
વધારે સરત ઉમેરવી જેઇએ, અને કહેવું જનેઇએ કે, સારી તુલના એટલે જે 
સગવડવાળુ' અથવા કરવું જેધએ તેવું છે તેના સમ્બન્ધમાં ખરી રીતે અને 
ખરે વખતે ખરા અતુમાત ઉપર આવવું તે. 

વળી, આપણે માત્ર સારી રીતે તુલના કરવા સમ્બન્ધી ખોલીએ છીએ, 
અતે અમુક પ્રકારના ઉદેશ તરક દદિ રાખીને સારી રીતે તુલના કરવા સ" 
મ્બન્ધી ખોલીએ છીએ. એટલે માત્ર ( અથવા કે!ઇ વિશેષણુ વગરની ) 
સારી તુલના"તે છે, કે જે માત્ર ઉદેરો માટેતાં સાધતા સમ્બન્ધી ખરાં અ* 
નુંમાનો ઉપર દોરે છે; અસ્ુક ખાસ પ્રકારની સારી તુલના તે છે, કે ને' 
અમુક ખાસ ઉદ્શે માટેનાં સાધતા સમ્બન્ધી ખરાં અતુમાનો ઉપર દોરે છે. 
અતે તેથી જ્યારે આપણે કહીએ કે દક્ષ માણુસે સારી રીતે તુલના કરવી 
જેઇએ, ત્યારે ત્યાં સારી તુલનાનો અથે દક્ષતાને જેનો સાચે! ખયાલ છે, તે 
ઉદેશ માટે શું સગવડવાળું છે એ સમ્ખબન્ધી ખરાપણાને। થશે. 

૧૦૦ ખુદ્ધિ સસ્બન્ધી, 

ખુદ્ધિની અથવા શુદ્ધ ખુહિની શક્તિ કે જેના સમ્બન્ધમાં આપણે 
એમ ખોલીએ છીએ, કે અમુક માણુસ ખુદ્ધિમાન અથવા શુદ્ધ ખુડ્દિવાળા છે, 
તે સામાન્યતઃ શારત્રતી સાથે એક નથી, તેમ અભિષ્રાયતી સાથે નહીં 
(કારણુકે ત્યારે તો “ધા માણુસો ખુદ્ધિમાન થાય ), તેમ કોઇ ખાસ 
શાર્રથી અભિન્ન નથી, જેમકે વૈઘ્યકતું શાસ્ર, કે જેતે આરોગ્યની ખાખતો 
સાથે નિસખત છે, અને ભૂમિતિ, જેને પરિમાણાની સાથે નિસબત છે; કારણુ 
કે ખુદ્ધિતે જે* શાશ્રવ અને અસ્રલ” છે તેતી સાથે નિસબત નથી, તેમ દરેક 
પ્રકારનદ ખૂતાવોની સાથે નથી, પણુ ફક્ત એવાઓની સાથે છે કે જે સમ્બ- 
ન્ધી શ'કા એને તુલના થઇ શકે. અને તેથી તેને અને દક્ષતાને એકજ બા" 


ખૃદ્દિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણે. ૧1૧૪ 


ખતોનની સાથે નિસખત છે; છતાં તેએ એક નથીઃ દક્ષતા હુકમો આપે છે, 
કારણુકે જે કતેવ્ય અથવા અકતેવ્ય છે એ તેનો પ્રદેશ છે; પણુ ખુદ્દિ 
માત્ર સમજે છે (ખુદ્ધિ એ શુદ્ધ ખુંહદેની બરાખર છે, અતે ખુહદ્ધિમાન માણુસ 
શુદ્ધ ખુદ્ધિવાળા માણુસની ). 

વસ્તુતાએ, બુદ્ધિ એ દક્ષતાની સમ્પન્નતા કે પ્રાપ્તિ કશાની બરાબર 
નથી; પણુ જેમ કે શાસ્રનાો અભ્યાસક પોતાના શિક્ષક પાસેથી સાંભળેલા 
શાસ્રીય સાનના ઉપયોગ કરે યારે ખુદ્ધિ દાખવતા કહેવાય છે, તેમ દક્ષતાના 
પ્રદેશમાં માણુસ ત્યારે ખુદ્દિ દાખવતા કહેવાય છે, કે જ્યારે તે પોતે ખીન 
જએ પાસેથી સાંભળેલા અભિપ્રાયોનો નિર્ણય કરવામાં અને યોગ્ય રીતે 
નિર્ણય કરવામાં ઉપયો કરતો હોય, કારણુકે ( જ્યારે આપણે રશુહ્દ ખુહિ 
સમ્મન્ધી ખોલીએ છીએ ત્યારે) શુદ્દ રીતેનતો અર્થ યોગ્ય રીતે છે. 

અતે શીખવાના સમ્ખન્ધમાં એ શબ્દના આ ઉપયોગ પરથી જ્યારે 
'આપણે કોઇ! માણુસને ખુદ્દિમાન કહીએ છીએ ત્યારે જે શક્તિનું સૂચન 
કરીએ છીએ તે દર્શાવવાને પણુ તે વાપરવામાં આવે છે; કારણુકે આપણે 
ધણી વાર શીખનારતી ખુદ્ધિ સમ્બન્ધી ખોલીએ છીએ 


૧૬૦ નિશુય સસ્ભન્ધી, વ્યાવહાશિક બુદ્ધિના પાયા તરીકે 
વિચારશક્તિ અથવા સાહજિક પ્રત્યક્ષ સમ્મન્ધી* 

નિર્ણયશક્તિ ( જ્યારે આપણે માયાળુ નિર્ણુયશક્તિના માણુસ સમ્બન્ધી 
ખોલીએ છીએ ત્યારે, અથવા અમુક માણુસમાં નિર્ણયશક્તિ છે એમ કહીએ 
છીએ ત્યારે, જેને ખાધીએ છીએ તે) જે શુદ્ધ ન્યાય્ય છે તેતું ખરૂં પરી- 
ક્ષણુ છે. કારખુકે શુદ્ધ ન્યાયી માણુસ પોતાના નિર્ણયોમાં ખાસ માયાળુ 
ગણાય છે, અને વસ્તુઓનો માયાળુપણાથી નિર્ણય એ તે નિણુય છે કે 
જે જે શુદ્ધ ન્યાય્ય છે ' તેતી ખરી રીતે પરીજ્ઞા કરે છે-ખરી રીતે એટલે 
સાચી રીતે. 

હવે, આપણે ગણાવી તે આ ચારેય શક્તિઓ સ્વાભાવિક રીતે એકજ 
દિશામાં વળે છે. આપણે આ બધા શખ્દો-નિર્લુયશકિત, ખુદ્દિ, હક્ષણા, અતે 
' વિચારશક્તિ-એકજ માણુસોને લગાડીએ છીએ, અતે ખોલીએ છીએ કે, 


૧૮૦ એરિસ્ટિટલનું 'નિકોમેઝીઅન નીતિશાસ્ત્ર 


અમુક ઉમરે લોકોએ નિર્ણય અને વિચારની શક્તિઓ પ્રાતત કરી છે, અને 
તેએ દક્ષ તથા ખુદ્ધિમાન છે. કારણુકે આ ચારેય શક્તિઓ અન્ત્ય અને છૂટક 
હ૪ીકતો સાથે નિસબત રાખે છે, અને જે બાબતોની સાથે દક્ષતાને નિસબત 
છે તેમાં વિવેક કરવાની શક્તિને લીધે આપણે માણુસને બુદ્ધિમાન, અથવા શુદ્ધ 
નિર્યુયશક્તિવાળો, અથવા. માયાળુ નિર્ણયશક્તિવાળા કહીએ છીએ; કાર્‌- 
ણકે શુદ્ધ ન્યાય્ય એ સામાન્ય શખ્દ બીજાએ સાથેના આપણા વ્યવહારોમાં 
જે હિત છે તે સર્વને લાગુ પડે છે. 


પણુ જે કરવાનું છે તે હમેશાં અમુક વિંશિદ વસ્તુ, અમુક અતન્ત્ય 
વસ્તુ હોય છે. આપણે ન્ેયું તેમ, એ નનણુવાનું કામ દક્ષ માણુસનું છે, અને 
ખુહદ્ધિ તથા નિર્ણયશક્તિને પણુ જે કરવાનું છે તેતી સાથે નિસબત છે, કે 
જે કઈક અન્ત્ય છે. 

અને સાદનિક વિચારશક્તિ ( ઉપર ગણાવેલી ચાર શક્તિઓમાંતી 
છેલી ) પણુ અન્ત્ય સત્યોની સાથે નિસબત રાખે છે, અને તે એ શખ્દના 
| અન્તે અર્થમાં; કારણકે પ્રાથમિક મૂલતત્ત્વા અને અત્ત્ય હકીકતો ( અત્ત્ય 
શખ્દના સંકુચિત અર્થમાં-છૂટક ) ખન્ને સાહજિક વિચારશક્તિથી ગૃહીત 
થાય છે, અને પ્રતિપાદતથી નહીંઃ એક તરક, અતુમાનોના સમ્ખન્ધમાં 
( વ્યક્તિનીતિ અને રાજનીતિનાં સામાન્ય સતૈ!ના ) વિચારશક્તિ અચલ 
પ્રાથમિક સિદ્ધાન્તોનું ગ્રહણુ કરે છે; ખીજ તરફ, વ્યાવહારિક ગણુનાઓના 
સમ્બન્ધમાં, વિચારશક્તિ અન્ત્ય ( છૂટક ) અસ્થિર ૧#ીકતનું ગ્રહણુ કરે છે, 
% જે (વ્યાવહારિક અતુમાનમાં ) ઉપનયસાધનની સેવા બનવે છે. આપણે 
કહી શકીએ કે આ છૂટક નિણુયો વિચારશક્તિથી અપાય છે, કારણુકે તેએ! 
મનુષ્યના અન્તિમ કારણુ અથવા ઉદેશેની આપણી ભાવતનાનાં મૂલ છે; સર્વ- 
ગ્રાહી સિદ્ધાન્ત એ છૂટક €૪ીકતો ઉપરથી પ્રાપ્ત થાય છે; તેટલા માટે આ 
છૂટક હકીકતો કેઇઇક ધન્દ્રિયી અથવા સાહજિક પ્રત્યક્ષથી ઝૃહીત થવી 
ભેઇએ; અને આ વિચારશક્તિ છે. 

બતે, તેથી એમ ધારવામાં આવે છે કે આ શક્તિઓ કુદરતી છે, 
અતે જેકે કુદરત કે!ઇ માણસને કદાપિ ડાલા બનાવતી નથી; તોપણુ તે 


| ખુદ્ધિ સમ્બન્ધી સદ્યુણઊુ।. ૧૮૧ 


માણુસોને નિણુય, અને ખબુહિ, અને વિચારશક્તિની ખદ્ષેશ કરે છે. આ એ 
હજ્ીકત પરથી દેખાય છે કે આ શક્તિઓ જવનતી અમુક અવસ્થાઓની 
સહગામી ગણાય છે, અને અમુક ઉમર વિચારશક્તિ અતે નિણુયશક્તિ 
લાવતી કહેવાય છે, જે એમ સૂચવે છે કે તેએ ઝુદરતથી આવે છે. 


( તારે, સાહજિક વિચારશક્તિ એ આદિ અતે અત્ત અત્ને છેઃ 
કારણકે પ્રતિપાદત આ અન્ય સોમાંથી શરૂ થાય છે, અતે તેએમાં 
વિરમે છે. ) 


અતે આ કારણુથી વયો? અને અનુભવી માણુસોનાં અસિદ્ધ કથતો 
અતે અભિપ્રાયાને પણુ આપણે તેનાં પ્રતિપાદનોના જેટલું માન આપવું 
જેષએ. કારણુકે અતુભવે તેમને દધિતી શક્તિ આપેલી હોય છે, જેથી તેઓ 
ભૂલ વગર જ્નેવાને શક્તિમાન થાય છે. 


તમારે, દક્ષતા મે છે, અને ડહાપણુ શું છે, અતે દરેકને શૈની સાથે 
નિસખત છે, તે આપણે કહ્યું, અતે એ પણુ, કે દરેક આત્માના એક જૂદા 
ભાગતો સદ્ગુણુ છે. 


૧૨* ડહાપણ અતે દક્ષતાના ઉપયોગો સચ્ખન્ધી? દક્ષતા 
હુશિયાર્‌ીની સાથે શી રીતે સચ્બદ્ધ છે? 


પણુ અહીં એક વાંધો ઉઠાવી શકાય. એમ પૂછી શકાય કે, “ તેમનો 
ઉપયોગ શે છે ? ડહાપણુ માણુસને સુખી કરવાનું શેનું વલણુ છે તે વિંચા* 
રતું તથી ( કારણુકે કોઈ પણુ વસ્તુ કેમ થાય છે એ તે પૂછવું નથી ). દક્ષતા 
આ કરે છે, પણુ આપણુતે તેતી શા માટે જરૂર છે? દક્ષતા તે શક્તિ છે, 
કે જેને માણુસ માટે જે ન્યાય્ય અને ઉમદા અતે સારૂં છે તેતી સાથે નિસબત 
છે, એટલે કે સારો માણુસ જે કરૈ છે તે વસ્તુઓની સાથે; પણુ જે (કહેવામાં 
આવ્યું છે તેમ ) નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણો એ ટેવો હોય, તો એમનુ સાન 
આચરણુ માટે આપણુને વધારે પાત્ર બતાવતું તથી, જે નીરોગી અને ચુણુ* 
3ારક છે તેતા જાનતી માક્ક-તીરોગી અતે ગુણુકારકુ એટલે નીરોગી ટેવને 
. ઉપકારકતા અથમાં તહીં, પણુ એ ટેવમાંથી પરિણિમતાના અર્થમાં; કારણુકે 


૧૮૨ એસ્સ્ટિટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


વૈવક અને વ્યાયામતુ' જ્ઞાન આ વરતુએઓ કરવાને આપણુતે વધારૈ શક્તિમાન 
બતાવડું નથી* 

.“પણુ ને કહેવાની મતલખ એવી હોય કે, માણુસે દક્ષ થવું જઇએ, 
તે તે આ કર્મો કરી શકે એટલા માટે નહીં, પણુ એટલા માટે કે તે તે 
કરવાને શક્તિમાન થઇ શકે, તો. દક્ષતા જેઓ સારા છે તેમને કશા ઉપયે।- 
ગતી થશે નીં, તેમ જેએ? સારા નથી તેમને પણુ નહીં. કારણુકે પોતાનાન 
માં દક્ષતા હોય, અથવા જેમનામાં હોય તેની સલાહ લેવાય, તેથી ક! ફેર 
પડતો નથી. આ બાબતમાં આપણે આરૅેગ્યતા સમ્બન્ધમાં કરીએ છીએ 
તેમ કરવું ખસ છે; કાર્ણુકે આપણે આરેૅગ્યમાં રહેવા ઇચ્છતા હોઇએ, તે 
ક'ઇ વૈઘક શીખવા જતા નથી. 

“ત્‌ળી, એ વિચિત્ર વસ્તુ લાગે છે કે, દક્ષતા, જેકે તે ડહાપણુથી 
ઉતરતી છે, છતાં તેના પર શાસત કરે છે, કાર્‌ણુકે દરેક ક્ષેત્રમાં વ્યાવહારિક 
શક્તિ શાસન કરે છે અને હકમાં આપે છે. ” 

હવે આપણે આ ખાખતોનુ વિવેચન કરવું ન્નેઇએ; કારણુકે અત્યાર 
સુધી આપણે માત્ર વાંધાએ દર્શાવ્યા છે. 

ત્યારે, પ્રથમ, આપણે કહી શકીએ કે દક્ષતા અને ડહાપણુ બન્ને 
સ્વતઃ ૪છ હોવાં જઇએ, કારણકે દરેક કોઇ વસ્તુ ઉત્પન્ન ન કરે તોપણુ 
આત્માના એક ભાગતો સદ્દગુણુ છે. 

ખીજાં, તેઓ અમુક વસ્તુ ઉત્પન્ન ડરે છે. 

એક તરપૂ, ડહાપણુ સુખ ઉત્પન્ન કરે છે, જે અર્યમાં વેધક આરેગ્ય 
ઉત્પન્ન કરે છે તે અથેમાં નહીં, પણુ જે અર્થમાં આરોગ્ય આરેૉગ્યને ઉન 
(પન્ન કરે છે તે અર્થમાં; એટલે કે, પૂર્ણ સદ્ગુણુનો ડહાપણુ એક ભાગ છે, 
તેથી તેતી સમ્પનન્‍્નતા અતે પ્રશત્તિ માણુસને સુખી કરે છે. 

ખીજ તરક ( કર્ષના પ્રદેશમાં ), માણુસ જ્યારે દક્ષતા અતે તીતિ 
સમ્બન્ધી સદ્ગુણુ બન્નેને અતુસરીનેમ વતેં છે, ત્યારે તે પોતાનુ' કાર્ય પૂણ 
રીતે ખજવે છે; કારણુકે જ્યારે'સદ્‌ગુણુ લઘ્ય ઉદેશના ખરાપણુાતે સાધે 
છે, વારે હવા તેતા સાધતોતા ખરાપણાતે સાધે છે. 


યુદ્ધિ સમ્બન્ધા સદ્ગુણો. ૧૮૩: 
આત્માતા ચોથા ભાગને, એટલે ઉદ્ભિજ્જ ભાગ અથવા પોષણુની 
શક્તિને અનુરૂપ કે!ઇ ઉત્કૃણ્તા નથી; કારણુક્રે એ ભાગતે કમે કરવાની 
અથવા ન કરવાની શક્તિ નથી. 
પણુ દક્ષતાથી જે ઉમદા અને ન્યાય્ય છે તે કરવાને આપણે વધારે 
પાત્ર થતા નથી, એ વાંધાના સમ્બન્ધમાં, ચાલો આપણે જરા વધારે ઉડ! 
ઉતરીએ, અને આ પ્રમાણે શર્‌ કરીએઃ-- 


એક તરફ, આપણે સ્વીકારીએ છીએ કે કેટલાક જેઓ ન્યાય્ય કર્મો 
કરે છે તેઓ તે છતાં ન્યાયી નથી; ઉ. ત. જેએ કાયદાનાં ફરમાનો નાખુશીથી 
અથવા અનણુતાં અદા કરે છે, અથવા કર્મોની પોતાની ખાતર નહીં પણુ 
કોઇક બાલ હેતુથી તેમ કરે છે તેઓ ( જેકે તેએ જે કરવું જઇએ તે 
અને સારા માણુસે કરવું જોઇએ તે સર્વે કરે છે તોપણુ ). અને, ખીજ 
તરક, એવું દેખાય છે કે જ્યારે કોધ માણુસ અમુક સ્વભાવથી તે તે કર્મો 
કરે છે ત્યારે તે સારો છે; એટલે કે, જ્યારે તે નિશ્ચિત હેતુ પૂર્વક અને કર્મોની 
પોતાની ખાતર કર્મે કરે છે ત્યારે. 


હવે, આશયતું ખરાપણું ( નીતિ સમ્બન્ધી ) સદ્ગુયુથી સધાય છે, 
પણુ આશયને અમલમાં લાવવાને શું કરવું ષોગ્ય છે તેતા: તિર્ણ્યતું કામ 
( નીતિ સમ્ખન્ધી) સદ્દગુણુનું નથી, પણુ ખીજ શક્તિનું છે. પણુ, આ'ખામત 
ઉપર આપણે જરા ટકવુ' જોઇએ, અને તેને. છેક, સ્પટ-: બનાવવા યત્ન 
ફરવા જેઇએ. 

એક શક્તિ એવી છે કે જેને ૨ જપ હુશિયારી કહીએ છીએ, એટલે 
કોઇ પણુ ધારેલા ઉદ્દેશતાં સાધતા અમલમાં મૂકીને તેને પ્રામ કરવાની શક્તિ.. 
તારે, જે ઉદદેરા ઉમદા હોય, તો શક્તિ સ્વુતિપાત્ર છે; પણુ જો ઉદ્દેશ નીચ 
હોય, તો એ શક્તિ શઠતી શક્તિ છે. તેથી આપણે હુશિયાર શખ્દ દક્ષ 
માણુસ અને શઠ બન્નેને લગાડીએ છીએ. 

હવે, આ શક્તિ દક્ષતાની સાથે એકે નથી, પણુ તેતી આવસશ્યક 
. સરત છે. છતાં આ શક્તિ, કે જેતે આપણે આત્માની, દછિ ફહી 'શકીએ, - 


૧૮૪ એરિસ્ટિાટલતું નિકોમેફીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


તે નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણુ વગર, આપણે અગાઉ કલ છે તેમ, પૂર્ણ વિકાસ 
પામતી નથી, અને તે આ પ્રમાણે પણુ બતાવી શકાયઃ- 

કર્તશ્ય સમ્ખન્ધી ખધાં અતુમાનોાનું શરૂઆતનું સ્થાન ( અથવા મૂલ 
તત્ત્વ કે વ્યામિ ) એ હોય છે ડે, “ ઉદેશ અથવા સર્વોપરિ હિત અમુક 
છે” ( પછી તે ગમે તે હો; હિતની કોઇ પણુ વ્યાખ્યા દલીલ માટે 
થાલરે ). પણુ માત્ર સારઉ માણુસનેજ આ હિત તરીકે દેખાય છે; કારણુકે 
દુ્ગૌુણુ આપણુને બગાડે છે, અને કર્મતાં મૂલતત્ત્વા સમ્બન્ધી આપણુને ભૂલમાં 
નાંખે છે. એટલે આપણે કહ્યું તેમ એ સ્પછ છે, કે નીતિમાં સારા થયા 
સિવાય દક્ષ બનવું અશડય છે. 

૧૩* દક્ષતા નીતિ સસ્બન્ધી સદ્યુણુની સાથે કેવી 
રીતે સમ્મટ્ટ છેક 


આથી નીતિ સમ્મન્ધી સદ્ગુણુ માટે એક ખાજે વિચાર સૂચિત થાય - 
છે; કારણુકે એમાં પણુ હકીકત આને મળતી છે---મારા કહેવાની મતલખ 
એ છે કે, જેમ દક્ષતા હુશિયારીની સાથે સમ્ખદ છે, તેની સાથે એક નહીં, 
પણુ તેને ધણી મળતી છે, તેમ પૂર્ણ વિકસિત નીતિ સમ્બન્ધી સદ્દચુણુ સુદ્ધાં 
કુદરતી સદૂગુણુ સાથે સમ્બદ્દ છે. 

સૈ। કબૂલ કરે છે કે અમુક અર્થમાં લક્ષણુના ભિન્ન ભિન્ન પ્રકારો એ 
કુદરતની બક્ષેશ છે. ન્યાય, સયમ તરક વલણુ, હિમ્મત અને લક્ષણુનાં બીજ” 
રૂપો જન્મતી ક્ષણુથી પ્રગટ થવા માંડે છે. છતાં આથી ક'ઇક ભિન્ન તરીકે 
આપણે વિકસિત સારાપણાને જોઇ શકવાનું ધારીએ છીએ, અને આજ 
ગુણોને જૂદા રૂપમાં દેખવાની અપેક્ષા રાખીએ છીએ. કારણુકે ખાલકા' 
અતે પશુએમાં પણુ આ કુદરતી સદ્ગુણે વર્તમાન હોય છે, પણુ વિવેક- 
શક્તિના નિયમન વગર તેઓ સ્પછ રીતે હાનિકારક છે. આટલું તો સ્પટ 
દેખાયજ છે કે-જેમ કોઇ મજબત ઢારીરતું પ્રાણી, આંધળુ' હોય તો ગતિનો 
પ્રયત્ન કરતાં ભઇ ન શકવાને ઊંધે ખૂખ ઠોકર ખાય છે, તેમ આ કુદરતી 
સદૃગુણુનું છે; પણુ જ્યોરે તે વિવેકશક્તિથી પ્રકાશિત થાય છે, સારે તે 
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અતિશય સારી રીતે વતેં છે; અને કુદરતી સદ્ગુણુ ( જે પહેલાં માત્ર સ૬- 
ગુણુને મળતો હતો તે) ત્યારે પૂર્ણ વિકસિત સદ્ગુણુ થશે. 

ભારૈ, આપણુને જણાય છે કે જેમ ગણુનાશક્તિનાં ખે રૂપ છે, 
એટલે કે, હુરિયારી અને દક્ષતા, તેમ નીતિ સમ્બન્ધી ગુણાનાં ખે રૂપ છે, 
એટલે કે, કુદરતી સદ્‌ગુણુ અને પૂર્ણ વિકસિત સદ્ગુણુ, અતે એ પાછલે 
દક્ષતા વગર્‌ અશડય છે. 

આ કારણથી કેટલાક લેકે કહે છે કે ખધા સદ્ગુણો દક્ષતાનાં રૃપે 
છે, અને ખાસ કરીને સેકેટીસનુ' એવું માનવું હતું. પણુ એ માનવું ક 
અંશે ખરૂં અતે કઇ અંશે ખોડું છે-ખોડું એમ ધારવામાં છે કે બધા સદ્- 
ગુણે વસ્તુતાએ ૬ક્ષતાનાં રૂપો છે, પણુ ખરૂં એમ કહેવામાં છે કે દક્ષતા 
વગર તેએ અશકય છે. 

આનું એ હકીકતથી સમથન થાય છે કે આજકાલ દરેક માણુસ 
'સદ્દગુણુની વ્યાખ્યા કરતાં તેનું ક્ષેત્ર બતાવીને ઉમેરે છે, કે એ શુદ્ધ વિવેક 
શક્તિને અનુસરતી ધડાયેલી શક્તિ અથવા ટેવ છે, અતે “ શુદ્ધ ”તો। અર્થ 
” દક્ષતાને અતુસરનાર ” કરે છે. 

આ પ્રમાણે એમ દેખાય છે કે દરેક માણુસને એવું ક'ઇક ભાન છે કે 
આ પકારતી ધડાયેલી ટેવ અથવા લક્ષણુ ( એટલે કે દક્ષતાને અતુસરતાર » 
સદ્ગુણુ છે. 

આ વચનમાં માત્ર થોડે ફ્રેરપદ્રાર કરવાની જરૂર છે. સદ્ચુણુ એ શુદ્ધ 
વિવેકશક્તિને અતુસરતી એક ધડાયેલી ટેવ માત્ર નથી, પણુ એવી ધડાયેલી 
રેવ છે કે જે શુદ્ધ વિવેકશક્તિને ઉપલક્ષિત કરે છે. પણુ આ ખાખતોમાં શુદ્ધ 
વિવેકશક્તિ એ દક્ષતા છે. 

એટલે જ્યારે સોકેટીસ એમ માનતો કે (નીતિ સમ્બન્ધ ) સદ્‌ગુણે 
વિવેકશક્તિનાં રૂપો છે ( ફારણુકે તેતું *વું મત હતું કે તે સૈ જ્ઞાનની 
પહ્દિઓ છે ), યારે અમે એમ માતીએ કીએ કે તેએ મદા ઉન 
| પલક્ષિત કરે છે. 
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ત્યારે, જે કહેવામાં આવ્યું તે પરથી એ સ્પછ છે, કે દક્ષતા વગર 
પૂર્ણ અર્થમાં સારા થવું, અથવા નીતિ સમ્બન્ધી સદ્ગુણુ વગર દક્ષ થવું, 
એ અશડય છે. અતે આ રસ્તે એક વાંધો ઉઠાવી શકાય તેતો આપણે 
જવાબ આપી શકીએ. એમ કહી શકાય, કે “ સદ્ગુણો એક ખીન્થી જૂદા 
જૂદા મળી આવે છે; કેઇઇ માણુસનું એક સદ્ગુણુ તરક પ્રભળ વલણુ હોય 
તેવું ખીજ ખધા તરપ હો્થું તથી, એટલે એક સદ્્‌ગુણુ તેણે પ્રાત કર્યો હોય, 
અને છતાં ખીજમાં ન્યૂન હોય.” આપણું જવા આપી શ#ીએ, કે જેકે 
મુદરતી સદ્દગુણોમાં તેમ બની શકે, છતાં જે સદ્‌ગુણેને માટે આપણે માણુસને 
ખી” કશા વિશેષણુ વગર્‌ સારો કહીએ છીએ તેમાં તેમ બનવું નથી. એક 
દક્ષતાના સદ્‌ગુણુનું અસ્તિત્વ બધા નીતિ સમ્મન્ધી સદ્મુણેના અસ્તિત્વને 
ઉપલક્ષિત કરે છે. 


 થતે આ પ્રમાણે એ સ્પટટ છે કે, પથમ તો, દક્ષતાથી વ્યવહારને 
મદદ મળતી ન હોય, તોપણુ આપણી પ્રકૃતિના એક ભાગના સદ્ગુણુ અથવા ' 
ઉત્કૃછ્તા તરીકે આપણુતે તેની જરૂર છે; અને ખીજાં, દક્ષતા અતે નીતિ 
સમ્બન્ધી સદ્ગુણુ બન્તે વગર આશય સાચો હોઇ શકે નહીં; કારણકે 
સદ્‌ગુણુ આપણુતે ઉદ્દેશ ઇચ્છતા કરે છે, અતે દક્ષતા એ ઉદ્દે માટે યોગ્ય 
સાધતો વાપરતા ડરે છે. 


તોપણુ, ડહાપણુની અથવા આપણા સ્વભાવના ખહેતર્‌ ભાગની ( વિ" 
વેકશક્તિની ) દક્ષતા ક'ઇ સ્વામિતી નથી, જેમ વૈઘકની કલા આરેગ્યની 
નથી તેમ* દક્ષતા ડહાપણુને પોતાની સેવામાં યોજતી નથી, પણુ ડહાપણુની 
પ્રાતિનિ માટે સાધતા પૂરાં પાડે છે-તેના પર શાસન કરતી નથી, પણુ તેના 
લાભ માટે શાસન ડરે છે. એથી વિરુદ્ઠ પ્રતિજ્ઞા કરવી એ રાજતીતિ દેવો 
ઉપર્‌ શાસન કરે છે એમ મતિના કરવાની બરાબર છે, કારણુકે રાજનીતિ 
( દેવોની ઉપાસના સુદ્ધાં ) તમામ સાર્વજનિક બાબતો મારે હુકમે! કાહે છે. 


૨૬ 


પ્રકરૂેણુ ૭* 
અધ્યાયો ૬-૧૦? સદ્મુણ અને દુરીથુથી ભિન્ન બીજા” લક્ષણે? 





૧% નિગ્રહ અને અનિગહું, વીરના સદ્યુષુ અને પાશવતા સસ્બન્ધી, 
પદ્ધાતિ સમ્બન્ધી, નિઞહ માટેના અભિપ્રાયો? 


આ સ્થળેથી આપણે એક નવી શરૂઆત કરશું, અને કહેશું કે નીતિ 
સમ્બન્ધી લક્ષણુનાં અનિદ્ટ રૂપો ત્રણુ છે, અર્થાત્‌ , દર્મુણુ, અનિગ્રહ, પાશ- 
વતા. આ ત્રણુમાંથી ખેના સમ્બન્ધમાં તે વિરુદ્દ શું છે એ સ્પછણટ છે; ૬ુ- 
ગુણુથી જે વિસ્દ્દ છે તેને આપણે સદ્ગુષુનું નામ આપીએ છીએ, અને 
અનિગ્રહથી જે વિરુદ્દ છે તેને નિત્રહતું; પણુ પાશવ લક્ષણુથી જે વિરુદ્ધ 
છે તે માટે તે ઉત્કૃછ્તાને લેવી સૈથી યોગ્ય થશે, કે જેને આપણે પહોંચી 
* શકતા નથી, અર્થાત્‌, એક વીર અથવા દેવની ઉત્કૃષ્તા,-જેમ હૈ।મર હૈડટર 
માટે પ્રાયમ પાસે ખોલાવે છે કે તે અતિશય સારો હતો-- 

“ તેમ તે કોઇ મરણુશીલ માણુસના ખાલક લાગતો નહીં, પણુ કે! દેવનો.” 


તયારે, જે સર્વોપરિ ઉત્કૃછ્તાથી, વાતોએ આપણુતે કહે છે તેમ, 
માણુસો દેવો થતા હોય, તો એ સ્પછટ છે કે પાશવ લક્ષણુથી વિરૂદ્ધ આવી 
કોઇ સર્વોપરિ ઉત્કૃછ્તા હોવી જઇએ. કારણુકે જેમ સદ્‌ગુણુ કે દુગુણુ એકેય 
પશુમાં નથી, તેમ તે દેવમાં પણુ નથી; દેવમાં સદ્‌ગુણુ કરતાં ક'ઇક ઉચ્ચતર 
વસ્તુ હેય છે, અને પશુમાં દુર્ગૈણુના કરતાં ક'૪ક ”ૂદીજ વસ્તુ. 

પણુ જેમ દેવ જેવો માણુસ મળવા વિરલ છે, તેમ પાશવ લક્ષણ 
પણુ માણુસોમાં વિર્લ છે, જગલી લે।કોમાં તે સૌથી વધારે જવામાં આવે 
છે; કોઇ વાર તે રોગથી અને અવયવોને ઇજ થવાથી ઉત્પન્ન થાય છે; 
અને, ત્રીજી, જેઓ ફ્ગુણુમાં અતિ દૂર જય છે તેમને માટે દોષવાચક શખ્દ 
તરીકે પણુ આપણે એ નામ વાપરીએ” છીએ.% 

* (૧ ) કેટલાક માણુસે। પાશ્વવ જન્મે છે; (૨) બીનએઓ તેવા બને છે; 
* (૩) ખીન્તઓ પોતાને તેવા બનાવે છે. 


૧૮૮ એરિસ્રિટભનું નિકોમેફીઅન નીતિશાસ્ત્ર 


છતાં, આ સ્વભાવ સમ્બન્ધી ક'ઇક કહેવાનો આગળ આપણુને પ્રસંગ 
આવરે, અતે દર્ગુણુનું વિવિચન આપણે કરી ચૂડયા છીએ; એટલે હવે આપણે 
અનિગ્રહ અને નરમપણું અને વિલાસીપણું, તેમજ નિત્રહ અને કઠણુપણું 
એ સમ્બન્ધી ખોલશું-કારણુકે આ સર્વતે આપણે એવી સ્થિતિઓ અથવા 
લક્ષણુનાં રૂપોનાં નામ ગણુવાં જેઇએ, કે જે અનુકમે સદ્ગુણુ અને દુર્મુણુની 
સાથે એક નથી, તેમ જપિમાં ભિન્ન પણુ નથી. 

અતે અહીં આપણે આપણી ઉહમેશાંતી પદ્દતિને અતુસરવું જ્નેઇએ, અને 
આ અનુરાગા સમ્બન્ધી પ્રચલિત અભિપ્રાયો દર્શાવ્યા પછી, પ્રથમ વાંધાઓ 
ખતાવવા નજેધએ, અને તે પછી, જે શકય હોય તો, એ વિષય ઉપરના 
ખધા પ્રચલિત મતોનું સલ સ્થાપિત કરતું જેધએ, અથવા જો ખધાતું ન 
અને તો વધારે ભાગના અને સવથી મહત્ત્વના મતોનું. કારણકે મુસ્કેલી- 
ઓનું સમાધાન થાય, અતે આ પમાણે લોકમાન્ય વિચારો સ્થાપિત થઇ 
શકે, તો વિષયમાં બની શકે તેટલું ચોકસપર્ણું આપણે પ્રાપ્ત કર્યું કહેવાશે. * 

એમ સાધારણુ રીતે ધારવામાં આવે છે કે (૧) નિગ્રહ અને કઠૅણુ- 
પરણું સારાં અને પ્રશ'સાપાત્ર છે, તથા અનિગ્રહ અને નરમપણું ખરાબ અને 
દોષપાત્ર છે; અને વળી (૨) નિત્રહી માણુસ જે પોતાની ગણુનાઓ પ્રમાણે 
વર્તે છે તેવા માણુસથી અભિતન્ત છે, અને અનિગ્રહી માણુસ જે તેનાથી 
ચલિત થાય છે તેવા માણુસથી; અને ( ૩ ) અનિગ્રહી માણુસ, કર્મ ખરાબ છે 
એમ જાણુતો છતાં, આવેશથી તે તરક પ્રેરાય છે, પણુ નિત્રહી માણુસ, 
પોતાની ઇચ્છાઓ ખરાખ છે એમ જાણીને, તેમને અતુસરતાં વિવેકશક્તિ વડે 
પ્રતિસુહ થાય છે. વળી (૪ ) એમ સાધારણુ રીતે ધારવામાં આવે છે કે 
સંયમી માણુસ નિંગ્રહી અને કઠણુ હોય છે; પણુ જ્યારે કેટલાક એમ માને 
છે કે નિત્રહી માણુસ હમેશાં સંયમી હોય છે, ત્યારે ખીજ એમ ધારે છે 
૬ એ પ્રમાણે હમેશાં બનતું નથી; અને જ્યારે કેટલાક એમ ધારે છે કે 
વિષયાસક્ત માણુસ અનિગ્રહી હોય કે, અને અદ્રિગ્રદી માણુસ વિષયાસક્ત 
હોય છે, અને આ શખ્દ ભેદ મગર વાપરે છે, સારે બીજાઓ તેમની વચ્ચે 
ભેદ કરે છે, “તળી (પ૫), દક્ષ માણુસના સમ્ખત્ધમાં, કોઇ વાર લેકે! કહે . 
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છે કે તે અનિગ્રહી થાય એ અશડય છે; તો બીજે વખતે એમ ખોલે છે 
કે કેટલાક દક્ષ અને હુશિયાર માણુસો અનિગ્રદી હોય છે. છેલ્લે ( ૬ ), 
લોકો કોધ અને માન અને લાભના સમ્મન્ધમાં પણુ અનિગ્રહી કહેવાય છે. 
ત્યારે આ સાધારણુ ઉક્તિઆ અથવા પ્રચલિત અભિપ્રાયો છે. 

૨ માણસ ખર્‌' જાણે અને ખોડ્ડ' કરે; એમ કેમ ભને; 

તે સમ્ભન્ધી સુશ્કેધીએ 

પણુ એવો વાંધો લઇ શકાય કે, માણુસ જ્યારે નિગ્રહ ખોઇતે કમ 
કરે છે, ત્યારે કયા અથમાં તે ખરી રીતે નિર્ણુય કરી શકે ? 

કેટલાક લેકે એમ માને છે કે જે તે યોગ્ય શું છે એ ખરેખર 
જણુતો હોય, તો એ પ્રમાણે વર્તી શકે નહીં. સોકેટીસ માનતો કે જે 
માણુસમાં ખરૂં સાન હોય, તો કેઇઇ ખીજ વસ્તુ તેના ઉપર પ્રભુત્વ મેળવે, 
* અને તેને ગુલામતી માપક આમતેમ દોડાવે, એ વિલક્ષણુ ગણાય. ખરે, 
સેકેટીસતે તો એ આખા અભિપ્રાય સામે વાંધો ઘતેો., અને તેનું એવું 
મત હતું કે અનિત્રહ જેવી કે! વસ્તુ છેજ નહીં. જ્યારે માણુસ જે ત્રેઇ 
છે તેથી વિરુદ્ધ વર્તે છે, યારે સે[કેટીસના મત પ્રમાણે તેતે વિષય સમ્બન્ધી 
ખરે નિર્ણય કદ્દાપિ હોતોજ નથી, પણુ અગાનના કારણુથી એવી રીતે વતે છે. 

હવે, એ સપણ છે કે આ મત અનુભવથી વિરુદ્દ છે; અને જે આવેશ 
અનિગ્રડી માણુસ ઉપર કાબ ચલાવે છે તે સમ્ખન્ધમાં, જો તે ખરેખર 
અતાનતે લીધે હોય, તો! આપણે પૂછવું જેધએ કે તે કયા પ્રકારતા અન્ઞાનને 
લીધે છે. કારણુકે એટલું તો ખુલ્લું છે કે, જે નિમ્રહ ખોધ્તે કમે કરે છે 
તે માણુસ, જ્યાં સુધી તેના પર આવેશ આવેલો હોતે નથી ત્યાં સુધી, એ 
કમ સારૂં છે એવી કલ્પના કરતો નથી. 


ખીજ કેટલાક માણુસો એવા છે કે જે થોડે અ'શે સોક્ેટીસની સાથે 
સ'મત થાય છે, અને યો ડે અ'શે થતા નથી. તેએ એ સ્વીકારે છે કે સા 
નની સામે કશાનું ચાલતું નથી, પણુ એ સ્વીકારતા નથી કે માણુસા જે 
' મ્રેઇ લાગે છે તેતી સામે કદાપિ વવૈતા નથી; અને તેથી તેએ કહે છે કે, 
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અનિગ્રહી માણુસ જ્યારે આનન્દને વશ થાય છે, (યારે તેતે જાન હોતું નથી, 
માત્ર અભિપ્રાય હોય છે. 

પણુ ને, વસ્તુતાએ, એ માત્ર અભિપ્રાય હોય અને સાન ન હોય, 
અને ને ઇચ્છાઓની સામે થનાર મજબૂત નહીં પણુ નિબેળ મત અથવા 
તિર્ણય હોય ( જેમ માણુસ શ'કામાં હોય યારે ખને છે ), તો મજબત ઇ૪- 
ચ્છાઓની સામે તેને ન એતુસરવા માટે માણુસને આપણે માક્‌ કરીએ છી એ; 
પણુ હકીકતમાં આપણે ૬ુગુણુને કે જેતે દોષપાત્ર કડીએ છીએ તેવી ખીજી 
કે।ઇ વસ્તુને માક કરતા નથી. 

હારે, છું આપણે એમ કહીએ કે જે ઇચ્છાની સામે થાય છે તે 
દક્ષતા છે (જ્યારે તાખે થવા માટે આપણે માણુસને ઠેપકો આપીએ છીએ 
તે પ્રસંગોમાં)? કારણુકે તે માનવાનું સૌથી પ્રબળ રૂપ છે. ખરેખર એ 
તો અર્થરહિત થાયઃ કારણકે ત્યારે તો એજ માણુસ એક સાથે દક્ષ અને 
અનિગ્રડી થાય; પણુ એમ કોઇ કહેશે નહીં કે એક દક્ષ માણુસ ઇચ્છા 
પૂર્વક હલકામાં હલકાં કર્મ કરી શકે. વળી, આપણે ખતાવી ગયા છીએ કે 
દક્ષતા એ તત્ત્વતઃ તે શક્તિ છે કરે જે કર્મમાં ફલિત થાય છે; કારણકે તેને 
અન્ત્ય (કરવાની) વરતુ સાથે નિસબત છે, અને તે ખધા નીતિ સમ્બન્ધી 
સદગુણી સમ્પન્નતાને ઉપલક્ષિત ડરે છે. 

વળી, જે પ્રખળ અતે ખરાખ ઇચ્છાઓ હોવા વગર માણુસ નિગ્રહી 
થઇ શકે નહીં, તો સ'યમી માણુસ નિગ્રહી થશે નહીં, તેમ નિત્રહી માણુસ 
સ'યમી થરો નહીં; કારણુકે ધણી ધબળ અથવા ખરાખ ઇચ્છાઓ હોવી, 
એ સંયમી લક્ષણુને અનુકૂળ નથી. 


તોપણુ, નિગ્રહી માણુસમાં તો ઇચ્છાએ પ્રબલ અતે ખરાખ અનને 
હોવી જેઇએઃ કારણુકરે જે જેઓ સારી હોય, તો તેમતે અનુસરતાં અટકા- 
વનારી ટેવ ખરાબ થશે, એટલે નિગ્રહ હમેશાં સારો થશે નહીં; જે તેએ 
નિર્બલ અને ન-ખરાબ હોય, ત્‌ તે*ક'# માન આપવા લાયક રહેશે નહીં; 
અને જે, તેઓ ખરાબ પણુ નિબેલ હશે, તો તે વખાણુવા લાયક થશે નહીં. 
વળી, જે નિત્રહ માણુસને ક્રેઇ પણુ અભિપ્રાયને વળગી રહેવાને પાત્ર ' 
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બનાવે, તો તે ખરાખ વસતુ છે-ઉદાહરણુ તરીકે, જે તે તેને ખોટા અભિન 
પ્રાયને વળગાડી રાખે તો; અને જે અનિગ્રહ માણુસને કોઇ પણુ અભિપ્રાયને 
છોડી દેવાને પાત્ર કરે, તો એક પ્રકારનો અનિગ્રહ એવો થશે કે જે સારો 
હોય, જેનું એક ઉદાહરણુ સોફેાડ્લીઝના ફોાઇલોકટેટીસમાં નીઓપટોાલીમસ 
છે; કાર્ણુકે ચુકીસિસે તેને જે યોજનાને અતુસરવાને સમનળવ્યાો હતો 
તેમાં અસત્ય બોલવાથી થતા કણને લીધે તે ટી શકેલેો નહીં તે મારે તેતે 


પ્રશસા ધટે છે. 
વળી, જેપ્સ્ટાતી પ્રખ્યાત દલીલ હેત્વાભાસવાળી હોવા છતાં મુસ્કેલી 


ઉભી કરે છે; કાર્‌ણુકે વિચિત્ર અતુમાન સિદ્ધ કરવાની પંચ્છાથી સફલ થાય 
તો પોતે હુશિયાર ગણાય તેટલા માટે, તેઓ એવી અતુમાનશુંખલા રચે 
છે કે જે શ્રોતાને મૂ'ઝવે છે; કારણકે તેની વિચારશક્તિ બન્ધાઇ જય છે, 
અતુમાન સ્વીકારવાને તે નાખુશ્ચ હોય છે, કાર્ણુકે તે તેને ત્રાસદાયક લાગે 
છે, અને છતાં તે આગળ ચાલવાને અશક્ત ખની જય છે, કારણુકે દલીલમાં 
તેતે દોષ દેખાતો નથી. આ પ્રમાણે એવી દલીલ કરી શકાય કે મૂખતા અને 
અનિત્રહતો સંયોગ એ સદ્ગુણુ છેઃ--અનિગ્રહના ફારણુથી માણુસ પોતે 
જેને હિત ધારે છે તેથી વિરુદ્ધ કરૈ છે; પણુ તે ધારે છે કે હિત ખરાબ 


છે મન કરવા યોગ્ય નથી; પર્ણિમ એ આવે છે કે તે સારૂં કરશે અતે 
નદા 
વળી, જે પ્રતીતિને લીધે જે આનન્દદાયક છે તેતે અનુસરે છે અને 


કરે છે, તથા હેતુ પૂર્વક આ વસ્તુઓને પસન્દ કરે છે તે (જે આ સિદ્ધાન્ત 
સાચો હોય તો) જે ગણુનાને લીધે નહીં પણુ અનિગ્રહના કારણુથી તેમ 
કરે છે તેના કરતાં બહેતર છે, એમ દેખાય છે, કારણુકે આગલે વધારે 
સુધરી શકે તેવો છે, કારણુકે તેતી પ્રતીતિઓ પ્રી શકે; પણુ અનિગ્રહી 
માણુસતે તો આપણે પેલી કહેવત લગાડી શકીએ કે, “ જે પાણી તમારે 
ગળે ઉતરતું નથી, તો તમે તે શ્ઞા વતી ઉતારશે ? ” કારણુકે જે તેતે 
પ્રતીતિ હોય કે તે જે કરૅ*છે તે સારૂં છેં, ત્‌ તેતી પ્રતીતિમાં ફેરફાર થવાથી 
તે તે કરતો બંધ પડે; પણુ બતે છે એમ, કે જેકે તેને પ્રતીતિ છે કે બીજ 
અમુક વરવું સારી છે, તોપણુ તે આ ફરે છે. પી 


૧૯૨ એરિસ્ટાટલનું નિકોમેકીઅન તીતિશાસ્* 


વળી, જે અનિમ્રહું અને નિગ્રહ કોઇ પણુ બાબતમાં દાખવી શકાય, 
તો જેને આપણે : માત્ર અનિત્રહી કહીઝે છીએ તે માણુસ કયો ? કારણુકે 
નનેકે કોઇ પણુ એક માણુસમાં અનિશ્રહનાં બધાં વિવિધ રૂપો એકત્ર હોતાં 
નથો, તોપણુ એવા લોકો છે કે જેમતે એ શખ્દ આપણે કશા વિશેષણુ 
વગર લગાડીએ છીએ. 

વારે, કક આ પ્રકારના વાંધાએ સૂચિત થાય છે; અને આમાંથી 
કેટલાક આપણે દૂર કરવા જેધએ, અને ખીજ પડતા મૂકવા જેોઇઇએ; કાર- 
ણુકે મુસ્‍્કેલીતો ખુલાસો એ સત્યતી શોધ છે. 

૩* 'ખછુલાસો; જાણવુ' એના ધણા અથે છે; આવે માણસ 
કયા અથમાં જાણે છે? 

હારે, આપણે એ તપાસ કરવાની છે કે (૧) અનિગ્રહી માણુસ 
જ્ઞાન પૂર્વક કમે કરે છે કે નહીં, અતે અહીં માનનો અર્થ શે છે; પછી 
(૨) જેમાં નિગ્રહ અને અનિગ્રહ પ્રગટ થાય છે તે ક્ષેત્ર કયું છે-અર્થાત્‌, 
ખપધા આનન્દો અતે ડષ્ટો તેમનું ઘ્ેત્ર છે, કે આમાંથી અમુક વર્ગોજ; પછી 
(૩) નિત્રહી અને કઠેણુ માણુસના સમ્બન્ધમાં, તેઓ એકજ છે કે જૂદા 
જૂદા; અને આ તપાસને લગતી ખીજ ખાખતે.. 

(પણુ શરૂઆતમાં આપણે એ તપાસવું જેપધ્રએ કે અહીં આપણે 
નિહ અતે અનિગ્રહતી જે ઉપનતિએઓ સમ્બન્ધી ખોલીએ છીએ તે બીજ 
ઉપજાતિઓથી તેમના પ્રકાશનના ક્ષેત્રને લઇતે જૂદી પાડવાની છે કે તેમનાં 
રૂપ અથવા રીતને લઇતે-મારા કહેવાની મતલખ એવી છે કે, આ ખાસ 
અથમાં માણુસતે અનિગ્રહી કહેવામાં આવે છે તે શું તે માત્ર અમુક વસ્તુ- 
એમાં અનિગ્રહી અથવા વિવેકથી અનિયન્ત્રિત હોય છે તેટલા માટે, કે 
અમુક રીતે અનિગ્રહી હોય છે તેટલા માંટે, કે બન્તે કારણુથી; અતે આના 
સમ્બન્ધમાં આપણે એ નિણુય કરવો નેઇએ કે આ અતિત્રહ અને આ 
તિગ્રડ અધી વસ્તુઓમાં દેખાડી હશકોય કે નહીં. બતે આ પ્રશ્નોના આપણે! 
જવાખ ટે થશે કે, જે માણુસ કશા વિશેષણુ વગર્‌ માત્ર અનિત્રહી કહે- 
વાય છે, તે બધી વસ્તુઓમાં પોતાનું લક્ષણુ દેખાડતો નથી, પણુ માત્ર તે ' 


અંનિગ્રહ. ી ૧૬૩ 


વસ્તુઓમાં કે જેમાં વિષયાસક્ત માણુસ પોતાને પ્રગટ કરે છે; તેમ એ વસ્તુ- 
ઓના સમ્બન્ધમાં નિરંકુશ સ્વભાવ માત્રથી તે છે તેવો થતો નથી (કારણુ 
કે યારે તો અનિગ્રહ અને વિષયાસક્તિ એકજ થાય), પણુ નિરકુશ સ્વભા- 
વના અમુક ખાસ પકારથી. કારણુક્રે વિષયાસક્ત માણુસ પોતાની હેતુ 
પૂવંક પસન્‍્દગી અથવા આશયતે લીધે ચાલિત થાય છે, અતે માને છે કે 
અમુક ક્ષણે જે આનન્દદાયક હોય તેતે હમેશાં એનુસરવું જ્નેઇએ; પણુ અ- 
નિત્રહી માણુસ જૂદી રીતે ધારે છે, અને છતાં તેતે અતુસરે છે.) [ ચાલે 
હવે આપણે પ્રશ્ન (3) તરક વળીએ. ] 

માણુસો અનિત્રહથી કમી કરે છે તે સ્ાનતી સામે નહીં પણુ ખરા 
અભિપ્રાયતી સામે, એ દલીલ વસ્તુતાએ અડીં કશે! ભેદ કરતી નથી; કારણુ 
કે જેમને માત્ર અભિપ્રાયો હેય છે તેઓમાંતા કેટલાકતે કશી શ'કા હોતી 
નથી, પણુ પોતાને ચોકસ સાન છે એમ તેઓ ધારતા હોય છે. 

ત્યારે, જે એમ કહેવામાં આવે કે, જેમતે અભિપ્રાય હોય છે તેએ 
પોતાના માનવાની નિબલતાના કારણુથી ચ્ાતાના નતિર્ણૂયની સામે વધારે 
સહેલાઇથી વર્તે છે, તો, આપણે જવાબ આપશું કે સાન અને અભિષ્રાય 
વચ્ચે એવા કશે! ભેદ નથી; કારણુકે કેટલાક માણુસોને પોતાના અભિપ્રાય 
માત્રમાં પણુ એવી પ્રબલ શ્રદ્ધા હોય છે, કે જેવી ખીજએઓને પોતે જે ખ* 
રેખર જણુતા હોય છે તેમાં હોય છે, જેનું હૈરેક્લિટસ એક ઉદાહરષુ છે. 

પણુ આપણે નણુવું શખ્દ ખે ભિન્ત ભિન્ત અથમાં વાપરીએ છીએઃ 
જેને સાન હોય, પણુ જે તે હમણાં વાપરતો ત હોય, તે વસ્તુ જણુતો 
કહેવાય છે, અને જે હમણાં પોતાનું સાત વાપરે છે તે પણુ. તેટલા માટે 
જે કરવું ન જઇએ તે સમ્ખન્ધી જે સાન હમણાં મનમાં વિઘરમાન નથી 
તે જે હમણાં વિઘરમાત છે તે જ્ઞાનથી ભિન્ન (થશે. એટલે આગલા અર્થમાં 
નહીં પણુ માત્ર પાછલા અથેમાં કેલ પોતાના જ્ઞાનથી વિરુદ્ધ વર્તે એ 
વિચિત્ર લાગે છે. રિ 

વળી, આ અતુમાનોમાં ખે પ્રકારનાં વાકયો વપરાય છે ( એક સવ 
ગ્રાહી તિરેંશ વ્યાપ્તિવાકક માટે અતે એક અભ્પગ્રાહી ઉપનયવાકય માટે ), 


૧૪૪ એરિસ્ટિટ્લનું નિકોમે?ાઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


તેથી બન્ને વાકયો હોવા છતાં માણુસ પોતાના નસાનથી વિરુદ્ધ વર્તે, તો તેને 
અટકાવનાર કશું નથી, જે તે માત્ર સર્વૈત્રાહી નિદરીતો ઉપયોગ કરતે 
હોય, અતે અલ્પગ્રાહીનો નહીં તો; કારણુક્રે અલ્પગ્રાહો કરવાની વસ્તુ હોય છે. 

વળી, જૂદી જૂદી જતના સર્વગ્રાહી નિર્દેશો આવતા હોય; એક કતાને 
પોતાને લગતો હોય, અને ખીજે વસ્તુતે; ઉદાહરણુ તરીકે તમે એમ દલીલ 
કરો કે (૧) “ બધા માણસોને સૂકી વસ્તુઓથી ગુણુ થાય છે; અને હું 
માણુસ છું; ” અતે (ર) “ આ પ્રકારની વસ્તુઓ સૃકી છે; ” પણુ ખીજું 
ઉપતયવાડય “ આ વસ્તુ આ પકારની છે,” એ અન્ઞાત હેય, અથવા 
તેનું ત્તાન પ્રચ્છન્ત હોય. 

ત્યારે, આ ભેદોથી ધણે તક્‌ાવત પડશે, એટલો ખધો કે માણુસ જને 
એક રીતે જણુતો હોય તો તે પોતાતા સાનથી વિરુદ્દ વર્તે એ વિચિત્ર 
લાગતું નથી, જેકે જે તે ખીજ રીતે જણુતો હોય તો તે વિચિત્ર લાગે છે. 


પણુ, વળા, ઉપર બતાવ્યા તે સિવાય બીજે એક માર્ગે પણુ માણુ*' 
સને “ જ્ઞાન હોવું ” શડય છે; એટલે કે આપણે જેઇએ છીએ કે “ વા- 
પર્યા વગર સ્નાન હોવું ” એમાં હોવાના ભિત્ત ભિન્ન પ્રકારોતો સમાવેશ 
થાય છે, એટલેકે એક અર્થમાં માણુસતે સાન હોય, અતે ખીજ અર્થમાં 
ન હોય; ઉદાહરણુ તરીકે, માણુસ ઊંધી ગયો હોય, અથવા દિવાનો હોય, 
અથવા ઉન્મત્ત થયો હોય, પણુ જે લેકે આવેશની અસર નીચે હોય છે 
તેએ એવીજ સ્થિતિમાં છે; કારણુકે કોધ, અતે કામ વગેરે ખુલ્થીી રીતે 
શરીરની સ્થિતિતે ફેરવી નાખે છે, અને કો!ઇઇ વાર ઉન્માદ પણુ ઉ#પન્ત કરે છે. 
ત્યારે એ સ્પણ છે કે અનિગ્રહી માણુસને જે રીતે ઊંધેલાઓને, દિવાનાઓને, 
અતે ઉન્મત્તાોને જ્ઞાન હોય છે તેજ રીતે હોય છે, એમ સ્વીકારવું જેઇઇએ. 

પણુ સાનના શખ્દો પટી જવા એ (સફલ સાન હોવાના પૂર્ણ અર્થમાં) 
ખરેખર સાત હોવાતી સાખીતી તથી; કારણુકે આ આવેશેતી અસર્‌ નીચે 
હોય છે ત્યારે પણુ માણુસાો એમ્પીરાકલીઝના સિદ્ધાન્તો અને વચને। ઉચ્ચારે 
છે, જેમ પાઠ કરનારા અર્થ સમજ્યા પહેલાં શખ્દ્દો પાઠે કરે છે તેમ- 
અર્થ તેમતી' અન્દર ઉતરવા જેધએ, અને તેને વખત લાગે છે. એટલે * 
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આપણે માનવું જઇએ કે અનિગ્રહી માણુસો જે પ્રમાણે નાટકના ખેલાડીઓ 
શખ્દો ખોલે છે, તેજ પ્રમાણે ખોલે છે. 

વળી, આ વિકાર ( અનિગ્રહ ) ના કાર્‌ણુ સમ્ખન્ધી તપાસ તેના 
ખાસ સ્વભાવ ઉપર ખાંધેલી દલીલોથી નીચે પ્રમાણે કરી શકાયઃ-તમે (1૧) 
સવૈત્રાહી નિર્ટેશ કરે, અને (૨) એક નિર્દેશ વિગ્નેષ હકીકતો માટે, કે જે 
ઇન્દ્રિય અથવા પ્રત્યક્ષના પ્રદેશમાં હોય; પણુ જ્યારે ખન્તે સ'યુક્ત થાય, 
ત્યારે અતુમાન વિચારની ખાખતોમાં મતથી સંમત થવું જેધઇએ, અને 
વ્યવહારની ખાખતોમાં એકદમ કર્મમાં પરિણુત થવું જ્નેઇએ; ઉદાહરણ 
તરીકે, જો તમે એમ નિણુય કરે કે (1) “ ખધી મધુર વસ્તુઓ ચાખવાની 
છે, ” “ આ મારા સામેતી વસ્તુ મધુર છે ”“-ખએેક વિશેષ હકીકત-ત્યારે, 
જે તમારામાં શક્તિ હોય, અતે કશે પ્રતિરોધ ન હોય, તો તમે તરત 
અતુમાતને (“ આ ચાખવાતી છે” ) ક્યામાં મૂડયા વગર રહી શકે નહીં” 


હવે, જ્યારે એક તરક તમારી પાસે ચાખવાની મતા કરતે સર્વગ્રાહી 
નિર્દેશ હોય, અને ખીજ તરફ એ સવૈત્રાહી નતિદેશ કે, “ ખધી મધુર 
વસ્તુએ આનન્દદાયક છે, ” અતે એ વિશેષ નિર્દેશ કે, “ આ મારા 
સામેતી વસ્તુ મધુર છે ” ( પણુ એ વિશેષ નતિર્દેશજ સકલ છે ), અતે કામના 
વર્તમાન હોય,-ત્યારે, જ્નેકે આગલી અતુમાનશૃૂંખલા તમતે આ પરિદરવાને 
ફરમાવે છે, તોપણુ કામના તમતે (તે લેવાને ) ચાલિત કરે છે; કારણકે 
કામના શરીરતા જૂદા જૂદા અવયવોતે ગતિમાં મૂકવાતે શક્તિમાન છે. 

અતે આ પ્રમાણે એમ દેખાય છે કે એક રીતે વિવેકશક્તિતી, એટલે 
કે અભિપ્રાયતી, અસર નીચે લેકે અનિગ્રહથી વતે છે--અભિપ્રાય પણુ, 
જે સ્વતઃ નહીં, પણુ ફ્કત અકસ્માતથી શુદ્દ વિવેકશક્તિથી વિરુદ્ધ છે. 
કારણુક્રે શુદ વિવેકશકડ્તિથી જે વિરુદ્દ છે તે અભિપ્રાય નહીં પણુ ઇચ્છા છે. 

અને આ કારણુને લીધે પશુઓ અનિગ્રહી હોઇ શકે નહીં; તેમને 
સ્વૈગ્રાહી નિશયો હોતા નથી, પણુ માર્ત્ર છૂટક હકીકતોની છાયાએ અને 
સ્મૃતિઓ હોય છે. પ 

જે ક્રિયાથી અનિમહી માણુસ આ અન્ઞાનમાંથી મુક્ત થાય છે, અને 


૧૬૬ એકશિસ્ટાટલનું તિકોમેફીઅન નીતિશાસ્ત્ર 


પોતાનું. જ્ઞાન ફરી મેળવે છે, તેતું વર્ણન ઉન્મત્ત અથવા ઊંધેલા માણુસના 
સમ્બન્ધમાં જે બને છે તેના જેવુંજ થશે, આ વિકાર માટે ક'ઇ વિશિષ્ઠ 
થશે નહીં; અતે એવા વષ્યુન માટે તો આપણે પ્રાકૃતિક શાસ્ત્રના અધ્યાપકો 

પાસે જવું ભ્નેઇએ. 
' પણુ ઉપનયવાડય એક પ્રત્યક્ષની હકીકત સમ્બન્ધી અભિષધાય અથવા 
નિર્ણુય હોય છે, અને કર્મને નિશ્રિત કરે છે, તેથી અનિગ્રડી માણુસને, 
ન્યારે તે આવેશની અસર તીચે હોય છે (યારે, કાંતા તે હોતો નથી, 
અથવા હોય છે તો એવા અર્થમાં કે જેતી અન્દર, આપણે સમજવ્યું તેમ, 
અભિપ્રાય હોવો તે પૂર્ણ અથમાં જણુવાતી બરાબર નહીં, પણુ કોઇ ઉન્મત્ત 
માણુસ એમ્પીડોડ્લીઝતાં વચતો બોલે તેમ ખોલવાની ખર્‌ાબર છે. 

અને આ પ્રમાણે, ઉપનયવાકય સર્વગ્રાહી નથી તેથી, અતે સર્વમ્રાહો 
નિદેશ ( અથવા વ્યાપિવાડય )તા કરતાં સાનના વિષય તરીકે તે ઉતરતું ધા* 
રવામાં આવે છે તેથી, એમ દેખાય છે કે સોકેરીસે જે સ્થાપવાતે યત્ન 
કરેલો તે વાત ખરી ક કારણુકે જ્યારે આવેશ માણુસને ખે'ચી જય છે, 
ત્યારે તેના મતમાં જે વર્તમાન હોય છે તે સૃદ્દમ અર્થમાં સ્તાન નથી, તેમ 
આવેશથી કલુષિત થયેલું જ્ઞાન નથી, પણુ માત્ર ઇન્દ્રિયતું જ્ઞાન છે. 
૪. ચોકસ અથમાં અને અલ'કાર્ના અથમાં અનિગ્રહ સચ્બન્ધી? 

તયારે, અનિગ્રકી માણુસ જણે છે કે નહીં, અને કયા અર્થમાં સાત- 
પૂર્વક અનિગ્રહથી વર્તવું શકય છે, એ સમ્ખન્ધમાં આટલું બસ છે. આપણે 
છવે એ વિચારવાનું છે કે માણુસ માત્ર અનિગ્રટી થઇ શકે, કે અમુક રીતેજ 
અનિગ્રહી થઇ શકે, અતે જે માત્ર અનિગ્રહી થળ શકે, તો જેમાં તેનું લક્ષણુ 
પ્રગટ થાય છે તે ક્ષેત્ર કયું છે. 

એ ખુલ્લું છે કે આભન્દો અને કછોતી બાખતમાં નિગ્રહી અને કઠણુ 
તથા અનિગ્રહી અને નરમ માણુસેો। પોતાનાં લક્ષણે પ્રગટ કરે છે. 

આનત્દનાં મૃલેમાં, કેટલુંક આવશ્યક છે,”અતે બીન સ્વતઃ ઇટ હોવા 
તાં તેમાં .અતિશયતા શ5ય છે: “ આવશ્યક ” શારીરિક ક્રિયાઓ છે, જેમકે 
પાષણુ, સન્તાનોત્પત્તિ, અને સામાન્યતઃ જેની સાથે વિષયાસક્તિ તથા સંય- 
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મને તિસખત છે તે શારીરિક કાર્યો, ખીજ, જેકે આવશ્યક નથી, તોપણુ 
સ્વતઃ ઇટ છે, જેવાં કે વિજય, આખર, દોલત, અને એ પ્રકારતી બીજી 
વસ્તુઓ કે જે સારી અને આનન્દદાયક છે. 

હવે, જેઓ પોતાની ખહેતર વિવેકશક્તિથી વિસ્દ્દ આ પાછલી ખાબન 
તોમાં અતિશયતા તરક રળે છે તેઓ માત્ર અનિગ્રછી કહેવાતા નથી, પણુ 
અમુક વિશેષણુ સાથે, જેમકે નાણાંતી, અથવા લાભતી, અથવા માતતી, 
અથવા ક્રોધતી બાબતમાં અનિગ્રહી-વિશેષણુ વગર્‌ નહીં, કારણકે તે ભિન્ન 
ભિન્ન લક્ષણા! છે, અને કડત અસ્નુક સાદસ્યને લઇને અનિગ્રહી કહેવાય છે- 
જેમ છેલ્લી એલિમ્પિક સરતોમાં જીતનાર પુસ્ષ કહેવાયો હતે। તેમ; કાર્ણુ 
કે જેકે એ નામ તેને લગાડતાં તેતા સાધારણુ અર્શથી થોડેોજ જૂરો અથે 
થતો! હતો, તોપણુ તે જૂરો હતે. 

અતે આ પ્રમાણે સિદ્ધ કરી શકાયઃ અનિગ્રહ દોષપાત્ર ગણાય છે, 
“તે માત્ર એક ભૂલ તરીક્રે નહીં, પણુ દર્ગુણુતા એક પકાર તરીકે, કાંતો માત્ર 
દુગુણુના પ્રકાર તરીકે, અથવા અમુક ખાસ દ્‌ગુણુના પ્રકાર તરીકે; પણુ જેઓ 
આ પ્રમાણે અનિગ્રહી છે ( દ્રવ્ય વગેરૈની પ્રાપ્તિમાં ) તેઆ આ રીતે દોષ 
પાત્ર ગણાતા નથી. 

પણુ જે લક્ષણે શારીશિક ઉપભોગાની ખાબતમાં પગટ થાય છે, કે 
જેમની સાથે આપણા કહેવા પ્રમાણે સંયમી અને વિષયાસડત માણુસોને 
નિસખત છે, તેમાં જે માણુસ ભૂખ અતે તરસ, અને ગરમી અતે ઠડી, 
અતે જે વસ્તુઓ આપણુતે સ્પર્શ અથવા સ્ત્રાદ દારા અસર ફરે છે તે સવમાં 
જે આનન્દદાયક છે તેતે અનુસરવામાં અને જે કષ્ટદાયક છે તેતે પરિઠરવામાં 
અતિશયતા તરક રળે છે, અને જે આમ હેતુપૂવેક પસન્દગીથી નહીં, પણુ 
હેતુપૂવેક પસન્‍્દગી અતે વિચારથી વિરુદ્ધ થઇ્તે પરે છે, તે અનિત્રદી છે- 
અતે તે અમુક ખાસ વસ્તુના, જેમકે કોધતા, સમ્ખન્ધમાં અનિગ્રહી છે 
એવા વધારા સાથે નહીં, 'થણુ ફક્ત અમિગ્રકી. 
_ શ્રાતું એક પ્રમાણુ એ છે કે આ પાછલી બાખતોમાં લોકે તૃરમ પણુ 
' કહેવાય છે, પણુ આગલી કેપમાં તહીં (માત, લાભ, વગેરેમાં ). 


૧૬૮ એરિસ્ટાટલનું તિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ર. 


ભતે આ કારણુથી આપણે અનિગ્રહીને વિષયાસકંત અને નિગ્રહી અને 
ર્સયમી સાધે મૂકીએ છીએ ( પણુ જેએ અલ'કારમાં નિગ્રડી અને અનિ- 
ગ્રહી કહેવાય છે તેઓમાંતા કેધ્તે તેમતી સાથે એક વગમાં મૂકતા નથી), 
કાર્ણુકે એક રીતે તેમને એજ આનન્દ અને કદોની સાધે નિસખત છે. 
વસ્તુતાએ તેમતે એજ ખાખતોની સાથે નિસખત છે, પણુ તેમતું વર્તન ભિન્ન 
ભિદ્ત છે; કારણકે જ્યારે ત્રીજ ત્રણુ પોતે જે કરૈ છે તે હેતુપૂર્વક પસ- 
ન્દ કરે છે, ત્યારે અનિગ્રહી માણુસ તેમ કરતે! નથી. 

અને તેથી, જે માણુસ ઇચ્છા વગર અથવા માત્ર સાધારણુ ઇશ્છાથી 
આનન્દતી અતિશયતાને અતુસરે છે, અતે ન્હાનાં કણે પણુ પરિહરે છે, તે 
જે માણુસ પ્રબલ ઇચ્છાઓથી તેમ કરવા પ્રભૃત્ત થાય છે તેના કરતાં વધારે 
યોગ્ય રીતે વિષયાસ5ત કહેવાય; કારણકે આગલા માણુસમાં જે જુવાનીના 
પ્રખલ જાસ્સાઓ ઉમેરાય, અતે પોતાની કુદરતી હાજતોના સન્તોધતે પ૨ 
હરતાં તેને પ્રખલ દુઃખ થાય, તો તે શું કરે ? 

પણુ આપણી ઇચ્છાઓ અને આપણા આનન્દોમાંથી કેટલાંક ઉમદા 
અને સારાં ગણુવાનાં છે ( કારણુકે આપણુને આનન્દ આપનારી વસ્તુઓ 
માંતી કેટલીક સ્વાભાવિક રીતે ધણ હોય છે ), અને ખીન્ન' એથી ઉલટાં છે, 
અતે ખાષ્ટીનાં આપણે અગાઉ સમજવ્યું છે તેમ એ બન્નેની વચ્ચેનાં છે- 
નાણું, લાભ, વિજય, અને આખર જેવી વસ્તુઓ પહેલા વગમાં આવે છે. 
યારે, આ ખે અને વચલા વગેતા સમ્બન્ધમાં માણુસોને દોષ અપાય છે, 
તે તેમતી લાગણી યવા માટે, કે તેમને ઇચ્છવા માટે, કે તેમને માટે દરકાર 
રાખવા માટે નથી, પણુ માત્ર અમુક રીતે અતે પરિમિતતાની સીમા ઉપરાંત 
તેમ કરવા માટે છે. એ રીતે જેઓ કોઇ સારા અતે ઉમદા ઉદેશને પણુ 
અધટિત હદ સુધી અનુસરતા હેય તેમને આપણે ઠૅપયોકો આપીએ છીએ, 
જેમકે, ઉદાહર્‌ણુ તરીકે, જેઓ માન માટે અતિશય ચિન્તા રાખતા હોય, 
જે ખાલકોતે માટે, કે માખાપતે મટે, તેમતેઃ -કારણુકે આ પણુ ઉમદા 
ઉદેશો છે, અતે તેમતે માટે દરકીર રાખવાની ખાતર માણુસો વખણાય છે, 
છતાં તેમાં પણુ માણુસ ધટે તે કરતાં અતિ દૂર જઇ શકે, જે તે નિએ- . 
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ખીની માકક દેવાની સાથે પણુ લડે તો, અથવા સેટીરસતી માદક કરે તો, 
જેને પોતાના પિતા તરફના સ્નેહને માટે “ પિતૃવત્સલ “નું ઉપનામ મળેલું--- 
કારણુકે તે પોતાનો સ્તેહ મૂખતાની હદ સધી લઇ ગયેલો એમ દેખાયેલુ. 

ભારે, આ ખાખતોમાં, દર્શાવેલા કાર્‌ણુતે લીધે, ફર્ગુણુ અથવા દણતા 
માટે કશે। અવકાશ નથી, એટલે કે આ ખધા ઉદેશે। સ્વતઃ ધણ છે, જેકે 
તેમાં અતિશયતા સ્તુતિપાત્ર નથી, અને પરિહરવા યોગ્ય છે. 

એજ પ્રમાણે આ ખાખતોમાં ખરી રીતે જેતે અનિગ્ર$ુ કહેવાય તેને 
માટે અવકાશ નથી ( કારણુકે અનિમ્રદ માત્ર પરિહરવા યોગ્ય નથી, પણુ 
ખરેખર દોષપાત્ર છે ), છતાં માનસિક સ્થિતિના સરખાપણાને લીધે અહીં 
આપણે અનિગ્રહ શખ્દ વિશેષણુ સાથે વાપરીએ છીએ, જેમકે “ આમાં 
કે તેમાં અનિમરહી, ” જેવી રીતે આપણે ક્રોઇ માણુસતે “ ખરાબ વૈદ્ય ” 
કે “ ખરાબ નટ ” કહીએ છીએ, કે જેતે આપણે સાદી રીતે અથવા 
'વિશેષવાચક શખ્દ વગર્‌ ખરાબ કહીએ નહીં, તેવી રીતે. ત્યારે, જેમ એ 
પાછલી બાબતમાં ખરાખપણું અથવા દુર્ગુણુ એ શખ્દ સાદી રીતે નહીં પણુ 
અમુક વિશેષવાચક શખ્દની સાથે વપરાય છે, કાર્ણુકે એ ગુણુ।માંતા દરેક 
સૃદ્દમ રીતે જેતાં દુ્યુણુ નથી પણુ ફ્ક્ત દુગૈણુને મળતો છે, તેમ આ ખા- 
ખતમાં પણુ એ સ્પછ છે કે, તેને જ આપણે ખરી રીતે અનિગ્રહ ( અથવા 
નિગ્રહ) સમજવો જ્ેઇએ, કે જે સયમ અતે વિષયાસક્તિતે જે ખાખતો 
સાથે નિસબત છે તેમાં પ્રમટ થાય છે, અને જે ક્રોધતા સમ્ખન્ધમાં પ્રગટ 
થાય છે તે માત્ર અલ'કારમાં તેવો કહેવાય છે; અતે તેટલા માટે આપણે 
માણુસને જેમ “ માનમાં ”' અથના “ લાભમાં ” તેમ “ કોધમાં અનિગ્રહી” 
કહીએ છીએ, અને એ રીતે વિશેષવાચક શખ્દ ઉમેરીએ છીએ. 

પ? પાશવ અથવા વ્યાધિમસ્ત કામત્તાઓના સચ્બત્ધમાં 

અનિત્રહું સમ્ખન્ધી* 

હવે, કેટલીક વસ્તુઝો કુદરતી રીવૈ રૂઆનન્દદાયક હોય છે ( જેમાંતી 
કેટલીક સ્વતઃ આનન્દદાયક હોય છે, અને ખીજ અસ્તુક વર્ગોનાં પ્રાણીઓ 
“અથવા મતુષ્યોને આનન્દદાયક હોય છે, ખીજ વસ્તુઓ, જેકે કદરતી રીતે 


૨૦૦ એર્સ્ટિટલનું નિકોમેકીઃઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


આનન્દદાયક હોતી નથી, તોપણુ (૧) અવયવોની પ/ળ્નએ દારા, અથવા 
(૨) મહાવરા દારા, અથવા (૩) મૂળથી ખરાબ સ્વભાવ દારા આનન્દદાયક 
થઈ પડે છે; અતે આ વસ્તુઓના ત્રણુ વગે માંના દરેકમાં અમુક સમરૂપ 
લક્ષણુ પ્રગટ થાય છે. 

ઉદ્દાહરણુ તરીકે [ પ્રથમ (૩) લેતાં ], પેલાં પાશવ લક્ષણે।, જેવાં કે 
સ્ત્રીના રૂપમાં પેલી રાક્ષસી કે જે ગલેવતી સ્રીઓને છેદીને ગલે ખાઇ જતી 
કહેવાય છે, અથવા તે માણસો કે જેઓ કાળા સમુદ્રની આસપાસતી કેટ- 
લીક જગલી જાતોને માટે કહેવાય છે તેમ કાચુ' માંસ અથવા મનુષ્યનું 
માંસ ખાવામાં આનન્દ લે છે, અથવા એકખીનનતે ખાવા માટે પોતાનાં 
ખાળકો આપવામાં; અથવા ફ્રેલેરિસ માટે કહેવાય છે તેવી વસ્તુઓમાં. 


તયારે આ જેને આપણે પાશવ સ્વભાવો કહીએ છીએ તે છે [ જે 
(૩)માં આવે છે ]: પણુ ખીજ દાખલાઓમાં સ્વભાવ દરદ અથવા ઉન્માદથી 
ઉત્પન્ન થાય છે; ઉદ્ાહરણુ તરીકે, પેલો માણુસ કે જે પોતાની માને મારીને 
ખાઇ ગયેલો, અતે પેલે ખીજ્ને કે જેણે પોતાના એક સેોબતી ગુલામતું 
કલેજું ખાધેલું [ અને આ (૧) માં આવે છે ]. 

ખીજ ટેવો કાંતો વ્યાધિગ્રસ્ત સ્થિતિનાં ચિહ્‌ અથવા મહાવરાનુ 

પુ ન 

પરિણામ હોય છે [ અને તેથી કાંતો (૧)માં અથવા (ર)માં આવે છે ];) ઉ. 
ત. વાળ તોડી નાખવા, અથવા નખ ખાવા, અથવા અ'ગારા અને મારી 
ખાવાં, અથવા કુદરત વિસુહ્તા દુર્ગુણુનું આચરણ; કારણકે આ ટેવો કોઇ 
વાર કુદરતથી પડે છે, કોઇવાર મહાવરાથી, જેમકે બખચપણુથી ખરાખ રીતે 
ઉછર્યા હોય તેવાં માણુસોમાં. 

જ્યારે જ્યારે કુદરત આ વિકૃત રેવે'નું કારણુ હોય છે, ત્યારે કે 
પણુ માણુસ ત્યાં અનિગ્રહ શબ્દ વાપરવાતો વિચાર કરશે નહીં, જેમ જતિતી 
ઉત્પત્તિની ક્રિયામાં ભાગ લેવા માટે સ્રીઓતે આપણે અનિગ્રહી કહેતા નથી 
તેમ; એજ રીતે વારવાર ક્રિયા હેરીને જેએ વિકૃવે સ્થિતિમાં આવી ગયા 
હેય તેમનુ પ્ણુ એ શખ્દ આપણે લાગુ પાડવો જેઇએ નછીં. 

હારે, આ પ્રકારની ટેવો દુ્ગુણુના ચક્રની ખહાર છે, જેમ પાશવ ' 
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લક્ષણુ બહાર છે તેમ; પણુ જ્યારે આ આવેગોવાળા માણુસ તેમને જતે છે, 
અથવા તેમનાથી જિતાય છે, ત્યારે એ ખરી રીતે (નિગ્રહ અથવા) અતિ- 
ગ્રહ કહેવાય નળી, પણુ માત્ર અલ'કારેતી રીતે, જેમ જે માણુસ પોતાના 
જ%ધી આવેગોાના સમ્ખબન્ધમાં આ પ્રમાણે વતેં છે તે ખરી રીતે અનિગ્રઠી 
કહેવાય નહીં તેમ. કારણુકે મૂખતા, અને ભીરતા, અતે વિષયાસક્તિ, અતે 
ખરાબ મિજજ પણુ જ્યારે અજ્જુક હદથી આગળ જય, ત્યારે કાંતો પાશવ 
અથવા વિકૃત છે. કોઇ માણુસના કુદરતથી એવો ખાંધો હોય, કે તે કોઇ 
પણુ વસ્તુથી ડરે, ઊંદર્‌ ખોલતાં પણુ ભય પામે, તો તેતી ભીસ્તા પાશવ 
(અમાનુષી) છે; પણુ જે માણુસ નોળિયાથી ડરતો તેતા સુવિદ્તિ દાખલામાં 
વ્યાધિ કાર્ણુ હતું. અને વિંચારરહિત માણુસોમાં જેઓ કૅદરતથી વિચાર- 
શક્તિરહિત છે, અને માત્ર પોતાની ઇન્દ્રિયાથી જવે છે, તેઓ પાશવ કહેવાય, 
જેમકે દૂર્તા જ'ગલીઓની કેટલીક નતો, અતે જેમનામાં દરદ ( ઉ. ત. 
' અપસ્માર) અથવા ઉન્માદ કારણુ હોય તેઓ વિકૃત રીતે વિચારરહિત કહેવાય. 
વળી, કોઇ માણુસને વખત પર્‌ આવો કોઇ આવેગ આવી જય, અને 
છતાં તે તેતે અધીન ન થાય, જેમકે, ઉદાહરણુ તરીકે, ફેલેરિસતે કેઇઇ પ્રમંગે 
ખાળકનું માંસ ખાવાની, અથવા કુદરત વિરુદ્ધ દુર્વાસના પૂરી પાડવાની ઇચ્છા 
થઇ હોય, અતે છતાં તેણે પોતાના મતને કાબૂમાં રાખ્યું હોય; અને, વળી, 
આવો આવેગ આવે એટલુંજ નહીં, પણુ માણુસને તે પરવશ ડરે, એ 
સુદ્ધાં શડય છે. 
યારે, છેવટેઃ જેમ દુર્ગુણુીતી ખાખતમાં એક માતુષી દર્ગુણુ છે, જે 
માત્ર દુગ્ણુ કહેવાય છે, અતે ખીજ જત વિશેષણુ લગાડીને “ પાશવ ” 
અથવા “વિષૃત દુગુણુ ” ( સાદી રીતે દુર્યૂણુ નહીં ) કહેવાય છે, તેમ એ 
પણુ સ્પછ છે કે એક પકારતો અનિગ્રહ એવો 'છે કે જે પાશવ કહેવાય છે, 
અને ખીજે એવો કે જે વિકૃત અનિગ્રહ કહેવાય છે, કે જેતે માતુષી વિંષન 
યાસક્તિ સાથે એક વર્ગીમીં મૂઝી શકાય. $ 
_- આ પ્રમાણે આપણે ખતાવ્યું કે ખરા અનિમ્રહ અતે ત્િમ્રહને માત્ર 
' તે વસ્તુઓની-સાધે નિસખત છે, કે જેતી સાથે વિષયાસક્તિ અતે સંયમને 
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પણુ તિસખત છે, અને ખીજ ખાખતોમાં એક પ્રકારનો અનિગ્રહ છે, કે જેને 
એ નામ પૂક્ત અલ'કાર્માં અને ડ'૪ક વિશેષવાચક શખ્દતી સાથે લગા- 
ડુવામાં આવે છે. 
૬, કામ કરતાં કોધમાં અનિગ્રહતે ઓછે દોષ અપાય છે. 

આપણે વિચારવાની ખીજી ખાખત એ છે કે, કોધમાં અનિગ્રડ એ 
કામનામાં અનિગ્રહના કરતાં એછે અપયશકારક છે. 

કોધી આવેશે। વિવેકશક્તિ જે કહે છે તે ક'૪ક સાંભળતા જાય છે, 
પણુ ખોટી રીતે સાંભળતા, જેમ કેઇઇ ઉતાવળિયો। તાકર તમે ખોલતા હૉ તે 
પૂરૂ સાંભળ્યા વગર ચાલવા માંડે, અને તેથી પોતાના કામમાં ભૂલ કરે તેની 
માકક, અથવા કોઇ કતરા કે જે કઇક અવાજ સાંભળતાં તરત ભસવા 
માંડે, અને આવનાર કે મિત્ર છે કે કેમ તે નનણુવાને 'થાભે નહીં તેની 
માકક. એજ પમાણે આપણા કોધી આવેશે। પોતાના સ્વભાવની ગરમી અને 
ઉતાવળમાં, કઇક સાંભળતાં પણુ વિવેક શું ફરમાવે છે તે ન સાંભળતાં, વેર્‌ ' 
લેવાને ત્વરા કરે છે. કારણકે જ્યારે વિવેક અથવા કલ્પના ક'ઇ અપમાન 
અથવા તેોછડાઇ ઝાહેર કરે છે, યારે કોધી આવેશ નરણે કે એમ અનુમાન 
કરે છે, કે તેતા કર્તાને દુશ્મન તરીકે ગણુવાનો છે, અને તરત ઉકળી ઉઠે 
છે; બીજી તરક, જે વિવેક કે ઇન્દ્રિય એટલું માત્ર ઝાહેર કરે કે “ આ 
આનન્દદાયક છે, ” તો કામના તરત તે ભોગવવા ધસે છે. આ પમાણે 
કોધ ક'૪ અંશે વિવેકને અધીન રહે છે, પણુ કામના રહેતી નથી. તેટલા 
માટે કામના વધારે અપયશકારક છે; કારણુકે જે ક્રોધમાં અનિગ્રહી છે 
તે કે!ઇક રીતે વિવેકતે તાબે થાય છે, પણુ ખીજ્ને વિવેકને ખદલે કામતાને 
તાખે થાય છે. 


વળી, જ્યારૈ આવેગો કુદરતી હોય છે, ત્યારે તેમતે અતુસરવું એ 
વધારે ક્ષમ્ય છે ( કારણકે આપણી કામતાઓના સમ્મન્ધમાં પણુ, જ્યારે 
તે સ માણુસોને સાધારણુ હોય, વફ તેમતે અતુસરવું એ વધારે ક્ષમ્ય છે, 
અતે જેમ તેએ વધારે સાધાર્‌ણુ હોય તેમ વધારે ક્ષમ્ય ); પણુ કોધ અને 
ખરાખ મિનજ એ અતિશય અતે અનાવસ્યક આનતન્દ્રો માટેતી ઇચ્છાના 


અનિંગ્રહઉ. ' સક્ઝુ 


કરતાં વધારે કુદરતી છે, જેમ આપણે પોતાના ખાપતે મારવા મારે દરગુઝર 
માગનાર માણુસની વાતમાં જેઈ છીએ. તેણે કહેલું “ આ પોતાના ખાપને 
મારતો, અતે એ ખાપ તેના ખાપને, અતે આ મારે દીકરા મે[ટો થશે 
ત્યારે મતે મારરો; કારણકે એ સ'સ્કાર કુડુંબમાં છે. ” અતે એક ખીન્ન 
માણુસની વાત પણુ ચાલે છે કે જેને તેના દીકરએ ધરમાંથી ધસડી ખહાર 
આણેલે, અને બારણે અટઢકવા કહેલું, કારણુકે 'તેણે પોતાના ખાપને ત્યાં 
સુધી ધસડૅલે, પણુ ત્યાંથી આગળ નહીં. 


વળી, માણસનું હેતુપૂર્વક દહે તરક જેમ વધારે વક્ષણુ હોય, તેમ 
તે વધારે અન્યાયી છે. હવે, ગરમ મિજાજના માણુસતે હેતુપૃવેક દેય હોતો 
નથી, તેમ ક્રોધનો સ્વભાવ આડકતરે। નથી, પણુ તે ખુલી રીતે પોતાને 
પ્રગટ કરે છે. પણુ કામનાને માટે આપણે તે કડી શકીએ કે જે કવિઓ 
એફેડાધઇટીને માટે કહે છેઃ “ સાઇપ્રસતી કપટ-વણુતી દીકરી, ” અથવા 
' હકમર તેતી “ ભરતકામવાળી મેખલા ”તે માટે કહે છે તે, 


“ જેની મોહની ડાલાઓની વિવેકશક્તિતે પણુ ચોરે છે. ” 


તારે જેને આ અનિગ્રહં વધારે અન્યાય્ય હોય, તો તે કોધમાં અનિ- 
ગ્રહના કરતાં વધારે અપયશકારક છે, અતે તેતે સાદી રીતે અનિત્રડ અને 
એક પકારનો દુર્ગુણુ કહેવો જઇએ. 

વળી, જ્યારે માણુસ કઇ ઉપદ્રવ કરે છે, યારે તે કરવામાં તેને દુઃખ 
લાગતું નથી, પણુ ઉલટો આનન્દ લાગે છે, અને જે કોધમાં કમે કરે છે 
તેને કર્મ કરતાં હમેશાં દુ:ખ થાય છે. ત્યારે, જે જે કમોથી સૌથી વધારે 
ન્યાય્ય રીસ ચડે તે વધારે અન્યાય્ય હોય, તો એ ફલિત થાય છે કે કામતામાં 
અનિગ્રહ વધારે અન્યાય્ય છે (ક્રોધમાં અનિમ્રહના કરતાં); કારણુકે આવો 
ઉપદ્રવ કદાપિ ક્રોધમાં કરાતો નથી. 


આ પ્રમાણે એ સ્પષ્ટ છે કે કામનામાં અનિગ્રહ એ ક્રોધમાં અ નિગ્રહના 
કરતાં વધારે અપયશકારક છે, અને ખરા એતિગ્રહ તૃથા તિમહને શારીરિ કુ 
“કામતાગ અને આનન્દોની સાથે નિસખત છે. 
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પણુ હવે આ શારીરિક કામનાએ અને આનત્દ્તોમાં શા ભેદો છે તે 
આપણે જ્નેઇઃએ. 

આપણે શરૂઆતમાં કલ્યું હતું તેમ, તેમાંનાં કેટલાંક પ્રકાર અને કોસ્ટમાં 
માતુષી અને કુદરતી છે; ખીજ પાશવ સ્વભાવનાં ચિહ છે; અતે વળી 
ખીર્ના અવયવની ઇન અથવા દરદનાં પરિચ્‌ામ છે, 

હવે, આમાંનાં પહેલાંતી સાથેજ સંયમ અતે વિષયાસક્તિને નિયખત 
છેઃ અતે આ કારણથી આપણે પશુઓને સંયમી કે વિષયાસક્ત કહેતા નથી, 
સિવાય કે જે પ્રાણીઓનો એક આખો વર્ગ આપણુને એવા મળી આવે, કે 
જે ખીન'એથી ખાસ વિષયાસક્તિ, અને કામચાર અતે ભૂખાળવાપણામાં 
જૂદો પડતો હોય, તો તેતે અલ'કારમાં કહી શકાય; કારણુકે તેઓ જે કરે 
છે તેમાં કશો આશય કે ચોકસ ગણુના હોતાં નથી, પણુ તેઓ દિવાના 
માણુસોની માકક અસ્વાભાવિક સ્થિતિમાં હોય છે. 

પાશવતા દુ્ગુણુ કરતાં ઓછી ભયકર પણુ વધારે ત્રાસદાયક છે; કારણુ 
કે જે માણુમ માત્ર માતુષી રીતે દુગુણી હોય તેતી માફક ઉમદા ભાગ અછીં 
ખગડેલેો હોતો નથી, પણુ બિલકુલ અવર્તમાન હોય છે. એટલે એમાં વધારે 
ખરાબ કોણુ એમ પૃછવું, એ સજવ વસ્તુઓને નિર્છીવતી સાથે સરખાવવાતી 
ખબરાખર છે; જેનામાં ઉત્પાદક મૂલતત્ત્વ ન હોય તેતી ખરાખી હમેશાં એછી 
હાનિકારક હોય છે; અતે વિવેક ( જે પાશવ માણુસમાં નથી હોતે) તે 
અહીં ઉત્પાદક મૂલતત્ત્વ છે. (એટલે આની સરખામણી કરવી, એ અન્યાયને 
અન્યાયી માણુસની ન્નેડે સરખાવવા જેવું છે : દરેક તેની પોતાની રીતે વધારે 
ખર્‌ાખ છે.) કારણુકે ખરાબ માણુસ એક પશુતા કરતાં દશ હજર ગર્ણું 
વધારે તુકસાન કરી શકે. 
૭, અનિત્રહું આનન્દને શ્વધીત થાય છે; નરમપણુ' કણ્ને, અનિ- 

ત્રહુનતા બે પ્રકારો; એક ઉતાવળિયા અને બીજો નિબળ? 

સ્પર્શ અતે સ્વાદતા આનન્દેક અંતે કષ્ટો, અયૈ તેને સમરૂપ ઇચ્છાઓ 
અતે અભાવો, કે જેને આપણે અગાઉ વિષયાસક્તિ અતે સયમના ક્ષેત્ર _ 
તરીકે ખતાવેલ છે, તેમતા સમ્ખબન્ધમાં એવો સ્વભાવ હોવે -કડય છે કે, 


અનિત્રહ. ૨૦૫ 


ધણુાખરા લોકો જેની સામે થઇ શકે તેવાં પ્રલોભનતોને તાબે થવાય, અથવા 
એવે કે ધણાખરા લોકો જેને તાખે થાય છે તેવાં પ્રલોભતોતી સામે થવાય. 
જ્યારે તે આનન્દોતી બાબતમાં પગટ થાય છે, જારે આ લક્ષણેમાંતું આગછું 
અનિગ્રઠહી કહેવાય છે અને પાછલું નિગ્રદી; જ્યારે તે કષ્ટોતી ખાખતમાં 
પ્રગટ થાય છે યારે આગલું નરમ અને પાછલું કઠણુ કહેવાય છે. ધણાખરા 
માણસોનું લક્ષણુ આ ખેતી વચ્ચે રહે છે, અને કદ્દાચ વધારે ખરાખ 
તરક €ળે છે. 

પણુ કેટલાક આનન્દ્યો આવશ્યક છે અને ખીનએ નથી તેથી, તથા 
આવસ્યક આનન્દો અમુક પરિમાણુમાંજ આવશ્યક છે, પણુ ખહું મોટા 
અથવા ખહુ ન્હાતા પરિમાણુમાં આવસ્યક નથી તેથી, તથા કામનાઓ અને 
ડષ્ટાને માટે પણુ એમજ છે તેથી, જે માણુસ યોગ્ય આનતન્દ્દોતી ઉદથી 
ખહારના આનત્દ્યોને શોધે છે, અથવા કોઈ પણુ આનન્દોને અતિશયતા સુધી 
' અનુસરે છે, તે વિષયાસક્ત કહેવાય છે, જો તે તેમને હેતુપૂર્વક આશયથી 
અતે તેમતી પોતાની ખાતર અનુસરતા હોય, અને તેમાંથી પ્લિત થતાં કે! 
પરિણામની ખાતર ન અતુસરતો હોય તો; કારણુકે આવો માણુસ પશ્ા- 
તાપ માટે અપાત્ર હોવો જેઇએ-તેટલા માટે સુધરી ન શકે તેવા; કારણુકે 
જેતે કશે પશ્ચાતાપ થતો નથી તે સુધરી ન શકે તેવો છેર તેનાથી સામેની 
સીમા ઉપર તે માણુસઃ છે, કે જે મધ્યમથી તીચે રહે છે. ( ફારણુકે જે 
મધ્યમ પાળે છે તે સ'યમી છે ). જે માણુસ ક્ષણુભર “વિવશ થઇ જવાના 
કારણુથી નહીં પણુ નિથિત આશયથી શારીરિક ટષ્ટોને પરિદરે છે, તેવું 
પણુ એ પ્રમાણે સમજવું. 

પણુ જેએ નિશ્રિત આશય વગર્‌ આ પ્રમાણે વર્તે છે તેઓ કાંતો 
આનન્દ મેળવવાને અથવા ઇચ્છાના કછ્ટથી દૂર રહેવાને તેમ કરે છે, અને 
તેટલા માટે આપણે તેમતો એકબીજાથી ભેદ કરવો જેઇએ. 

પણુ સૈ કબૂલ કરશે કે જે માણુસ્5ુ ઇચ્છા વગર્‌ અથવા માત્ર સાધા 
_રણુ ઇચ્છાથી ઇક અપયશકારક કરે છે તે જે પ્રેમળ ઇચ્છાથી ,કરે તેતા 
' કરતાં વધારેન્ખરાખ છે; અતે કોઇ ખીજને ઠંડે પેટે મારે તે જે ચુસ્સામાં 


૨૦૬ એર્સ્ટિટલનું નિકેોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


આવીને મારે તેના કરતાં વધારે ખરાખ છે; કારણુકે જે તે આવેશમાં 
આવે તો શું કરે ? તેટલા માટે, વિષયાસક્ત માણુસ અનિગ્રહી કરતાં વ- 
ધારે ખરાબ છે. 

તારે, ઉપરનાં લક્ષણોમાં આપણે નરમપણું અને વિષયાસક્તિ-એનો 
ભેદ ડરવા જેધએ. મી 


નિગ્રહી લક્ષણુ અનિગ્રહીથી વિસ્દ્દ છે, અને કઠૅણુ લક્ષણુ નરમથી; 
કારણુકે કઠેણુપર્ણં સૂચવે છે કે તમે સહન કરો છે, અને નિગ્રહ સચવે 
છે કે તમે વશ કરો છે, અને જેમ હારથી બચવું એ જત મેળવવાથી 
ભિન્ન છે, તેમ સહન કરવું એ વશ કરવાથી ભિન્ન છે; એટલે નિગ્રહ કઠણુ- 
પણુ કરતાં બહેતર છે. 

પણુ ધણાખરા માણુસો જેની સામે થઇ શકે છે અને થાય છે, તેમાં 
જે ઢળી જય છે તે નરમ અને વિલાસી છે ( કારણકે વિલાસ પણુ એક ' 
પ્રકારતું નરમપણું છે ),-તે પ્રકારતો માણુસ કે જે પોતાના જખ્ભાને ઉચકી 
લેવાનો પ્રયાસ કરવા કરતાં તેને ધળમાં રોળાવા દે છે; જે માંદાના નેવું 
વર્તન કરે છે, અતે છતાં પોતાને હેરાન ધારતો નથી, જેકે જેનું તે અ- 
નુકરણુ કરે છે તે હેરાન માણુસ છે. 


એજ પ્રમાણે નિત્રહ અને અનિગ્રહમાં* જે કોઇ માણુસ તીવ્ર અને 
અતિશય આનન્દોને અથવા કછેને અધીન થાય, તો આપણે વિસ્મિત થતા 
નથા, પણુ જે તેણે થીઓડેકટીસના નાટકમાં સ્પે કરડેલા ફોઇછ્લેકટેટીસની 
માફક, અથવા ફાકિનસના એલેપીમાં કર્કીઓનની માફક, અથવા જે લે।- 
કેોથી હસવું અટકાવવા જતાં જ્નેરથી અવાજ નિકળી નય છે, જેમ ઝેતે- 
ફેન્ટસને થયેલું, તેમની માફક સામે યતત કર્યો હોય, તો તેને ક્ષમા આપવાને 
પણુ તત્પર રહીએ છીએ. છતાં ધણાખરા માણસે! જેની સામે થવાને 
શક્તિમાન હોય છે, તેને જે કેક# માણુસ અધીર્ન થાય, અને સામે ટકી 
ન શકે, તો આપણે વિસ્મિત થઇએ છીએ, તેમ થવાતું કારણુ વારસામાં _ 
ઉતરેલો સ્વભાવ અથવા ક'ઇ વ્યાધિ હોય તે સિવાય ( ઉ. “.* શિથિયન ' 


અનિગ્રહ. % ફેકાકે 


રાજ્નઓમાં નરમપરણું વારસામાં ઉતરે છે, અને ઓરત સ્વાભાવિક રીતે મરદ 
કરતાં વધારે નરમ હેય છે ). 
જે માણુસ ગમ્મતમાં તલ્લીન રહે છે તે સાધારણુ રીતે વિષયાસક્ત 
ગણાય છે, પણુ વસ્તુતાએ તે નરમ છે; કારણુકે ગમ્મત વિતોદ છે, કારણુ 
કે તે મહેનતતમાંથી વિરામ છે; અને જેઓ અતિ વિનોદ ડરે છે તેઓમાં 
ગમ્મતમાં તલ્લીન થયેલા માણુસોનો સમાવેશ થાય છે. 
અનિગ્રહના ખે પ્રકાર છે, ઉતાવળિયા અને નિબેળ. કેટલાક માણુસો 
તુલના કરે છે, પણુ આવેશની અસરથી તુલનાના પરિણામ પ્રમાણે વર્તી 
શકતા નથી; બીજએઓ તુલના કરતા નથી માટે આવેશને વશ થાય છે; 
કારણુકે જેમ તમતે જેણે ગલી કરી હોય તેતે તરત ગલી કરવાનું સહેલું 
નથી, તેમ એવા લોકો થાય છે, કે જેએ જ્યારે આવનાર વસ્તુને દેખે 
છે, અને ચેતી જઇને પોતાને તથા પોતાના વિવેકને જગ્રત કરે છે, ત્યારે 
' આવેગ આનન્દદાયક કે કછદાયક હોય તેની સામે થઇ શકે છે. ચચલ 
સ'વેદનશક્તિના અથવા શૈકામુલ સ્વભાવના માણુસેો। ઉતાવળા પ્રકારના 
અનિગ્રહતે સૈથી વધારે પાત્ર હોય છે; આવા માણુસો વિવેકતો અવાજ 
સાંભળવાને રાહ જેતા નથી, કારણુકે આગલાઓની ખાખતમાં અસરોની 
ત્વરાથી અને પાછલાઓની ખાખતમાં તેમની તીવ્રતાથી તેઓ કલ્પનાને અ- 
નુસરવાને પાત્ર છે. 


૮* અનિગ્રહુની $ુગુયુ અને સદ્યુણુની સાથે સરખામણી? 

વળી, આપણે કહ્યું તેમ, વિષયાસક્ત માણુસને પશ્ચાત્તાપ થતો નથી, 
કારણુકરે તે પોતાના નિશ્રિત આશયને વળગી રહે છે; પણુ અનિમ્રહી માણુસ 
હમેશાં પશ્ચાત્તાપ કરવાને પાત્ર છે. એટલે સ્થિતિ આપણું અગાઉ જે મુસ્કેલીઓ 
ગણાવી હતી તેમાંતી એકમાં ખતાવ્યા પ્રમાણે 'નથી, પણુ આગલે સુધરી 
ન શકે તેવો અને પાછલો સુધરી શકે તેવો છે. કારણુકે પૂરો ખીલેલે 
દુગુણુ (વિષયાસક્તિ) જલૌદર અથવા ટ્વૈયન્ના વ્યાધિઓ જેવા દેખાય છે, 
અનિગ્રહ અપસ્માર જેવો; કારણુકે આગલે! સ્થાયી નઅને પાછલ્ષે .કેઇ! કોઇ 

“વાર્‌ થતું ખટ્ૂબપણું છે. 


૨૦૮ એરિ્સ્ટિટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


ખરે, આપણે સામાન્ય રીતે કહી શકીએ કે અનિગ્રહ દુગુણુથી 
નતિમાં ભિન્ન છે; કારણુકે દુગુણી માણુસ પોતાનાં કર્મોનો સ્વભાવ નનણુતો 
નથી, પણુ અનિગ્રહી માણુસ નરણે છે. 

પણુ આ અનિગ્રહી માણુસોમાં, જેઓ ક્ષણુભર પોતાનો વિવેક ખોઇ 
ખેસે છે તેઓ, જેમને વિવેક રહે છે પણુ જેઓ તેનું ઉલ્્‌'ધન કરે છે, તેમના 
જેવા ખરાબ નથી; કારણકે એ પાછલા થોડા આવેગને અધીત થાય છે, 
અને આગલાની માક્‌ક તુલના વગર કમે કરે છે એમ કહી શકાય નહીં. 
કારણુકે અનિગ્રહી માણુસ તેના જેવા છે, કે જે ત્વરાથી અતે થોડા મઘથી 
મત્ત થાય છે, એટલે કે ધણાખરા માણુસોને જેઇએ તે કરતાં ધોડા મઘથી. 

આપણે ન્નેયું કે અનિગ્રહ દુગુણુ નથી, પણુ કદાચ આપણે કહી શકીએ 
કે તે એક રીતે દુગુણુ છે. ભેદ એ છે કે દુર્ગુણી માણુસ નિશ્ચિત આશય- 
પૂર્વક કામ કરે છે, અને અનિત્રદી માણુસ તેથી વિરુદ્દ, પણુ આ ભેદ 
છતાં તેમનાં કર્મો સરખાં છે; જેમ ડેમોડોકસે માધ્લીસિયતો સામે કહેલું 
તેમ, “ ભાઇલીસિયનો મૂર્ખ નથી, પણુ તેઓ મૂરખ માફક વર્તે છે.” એટલે 
અનિગ્રહી માણુસ અન્યાયી નથી, પણુ અન્યાય્ય રીતે વર્તેશે. 

અનિગ્રહી માણુસનું એ લક્ષણુ છે કે તે જે શારીરિક આનન્દો પરિ- 
મિતતાની મર્યાદાની પાર્‌ છે, અને વિવેકથી વિરુદ્ધ છે, તેમને તેમના સાર્‌- 
પણાતી ખાતરી થયા વગર અતુસરે છે; પણુ વિષયાસકત માણુસને એવી 
ખાતરી હોય છે કે આ વસ્તુઓ સારી છે, કારણુકે તેમને અતુસરવાનું તેતું 
લક્ષણુ છેઃ એટલે આગલાને સહેલાઇથી ખહેતર સ્થિતિમાં લાવી શકાય, 
પાછલાને નહીં. કારણુકે સદ્ગુણુ મૂલતત્ત્વતે સરક્ષિત રાખે છે, પણુ દુર્યુણુ 
તેનો નાશ કરે છે; પણુ વતેનની બાખતોમાં હેતુ (ઉદેશ અથવા અન્તિમ 
કારણુ ) એ કર્મતું મૂલતત્ત્વ' (પ્રારમ્ભલક અથવા શક્તિકારણુ ) છે, અને જે 
સ્થાન ગણિતમાં વ્યાખ્યાઓતું છે, તે અહીં તેતું છે. ગણિતમાં ક'%# પણુ 
અનુમાન અથવા પ્રતિપાદન જ્વરપણુને આ મૂલપત્ત્તા અથવા શરૂઆતનાં 
 સ્થાતા .સમ્બન્ધી શિક્ષણુ આપી શકે નહીં; તેમ અહીં કમના મૂલતત્ત્વ 
સમ્બન્ધી સાચા અભિષાયો રાખતાં આપણુને જે શીખવે છે.તે વિચારશક્તિ” 
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નહીં પણુ સદ્દગુણુ છે, પછી તે કુદરતી હોય કે કેળવણીથી પ્રાપ્ત થયેલ 
હોય. યારે આ લક્ષણુનો માણુસ સંયમી છે, અને એથી વિરુહ્ લક્ષણુનો 
વિષયાસક્ત છે. 

પણુ એવા લોકોનો એક વર્ગ છે કે જે થોડી વાર આવેશથી પોતાની 
શુદ્ધ ખુદ્દિ ખોઇ ખેસે છે, અને આવેશથી એટલા શાસિત થાય છે કે વિવેક 
પ્રમાણે વર્તતા નથી, છતાં એટલા ખધા નહીં કે આ પ્રકારના આનતન્દોને 
મર્યાદા વગર અનુસરવા જેઇએ એમ માનવાનો તેમતે સ્વભાવ પડી ગયે 
હોય. આ લેકે અનિગ્રહી છે, કે જેઓ વિષયાસડતો કરતાં” સારા છે, અને 
છેક ખરાબ નથી; કારણુકે આપણા સ્વભાવનો ત્રેણ ભાગ, સદર્તનતું મૂલન 
તત્ત્વ, હજ તેમનામાં વતેમાન હોય છે. 

આમનાથી વિરુદ્દ એક ખીન્ન વર્ગેૈતા લેકે છે, કે જેઓ પોતાના 
નિશ્રયોને વળગી રહે છે, અને જેઓ આવેશથી તો પોતાની શુદ્ધ ખુદ્ધિ ખોઇ 
ખેસતા નથીજ. એટલે આ પરથી એ સ્પટ છે કે આ પાછલું લક્ષણુનું 
એક સારૂં રૂપ છે; અને આગલું સારં નથી. 

€* નિગ્રહ અને અનિત્રહ એ એક નિશ્ચયને પાળવા અને 
તોડવાથી અભિન્ન નથી? 


હવે, નિગ્રહી કોણુ કહેવાય ? જે ગમે તે પ્રકારના વિચાર અને ગમે 
તે પ્રકારના આશયને વળગી રહે તે, કે નરે સાચા આશયતે વળગી રહે તે ? 
અને અનિગ્રહી કરોણુ કહેવાય ? જે ગમે તે પ્રકારના આશય અતે ગમે તે 
પ્રકારના વિચારને છોડી દે તે, કે જે સાચા વિચાર અને આશયને છોડી દે 
તે ?-આ મુશ્કેલી આપણે અગાઉ ખતાવી ગયા છીએ. શું એમ નથી કે 
જેકે “ અકસ્માતથી ” પ્રકાર ગમે તે હોઇ શકે, તોપણુ “ તત્ત્વમાં ” તો 
સાચા વિચારને અને સાચા આશયનેજ એક પળગી રહે છે, અતે ખીન્ને 
છોડી દે છે ? કારણુકે જે તમે બતે વતી ખાતર પસન્દ કરે અથવા 
અનુસરે, તો તમે “ તત્ત્વમાં ” વતે અંતુસરો છે અને પસન્દ ડરે છે, 
પણુ અતે માત્ર “ અકસ્માતથી. ” પણુ “ તત્ત્વમાં ” સ્‍એટલે “નિરપેક્ષ રીતે” 
“અથવા “ સાહી રીતે; ” તેથી આપણે કહી શકીએ કે જેને એક વળગી 


૨૧૦ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેીઅન નીતિરાસ્ત્ર. 


રહે છે અને ખીજે છેડી દે છે, તે જેકે અમુક અર્થમાં ગમે તે પ્રકારના 
અભિપ્રાય હોઇ શકે, છતાં નિરપેહ્ટઢ રીતે અથવા સાદી રીતે એ સાચો 
અભિપ્રાય હોય છે. 

પણુ એક ખી” વર્ગના લોકો એવા હોય છે કે જે પોતાના અભિ" 
પ્રાયાને વળગી રહેવાને પાત્ર છે ( એટલે કે જેમતે આપણે હઠીલા અથવા 
દુરાત્રહી કહીએ છીએ તેષોા ), કારણુકે કોઇ સમનવે એ તેમને પસન્દ 
હોતું તથી, અને તેઓ સહેલાઇથી પોતાતું મન ફેરવી શકતા નથી. આ 
લોકે નિગ્રહીને ક'ક મળતા છે, જેમ ઉડાઉ ઉદારતે અને અતિ સાહસિક 
હિમ્મતવાનને મળતા છે તેમ, પણુ ધણી ખબાખતોમાં તેઓ ભિન્ન હોય છે. 
કારણુકે આવેશ અથવા કામનાની પ્રેરણા પ્રમાણે પોતાનું મન ફેરવવાનું 
નિત્રહી માણુસ નાપસન્દ કરે છે; છતાં પ્રમંગાપાત્ત વિવેકતે અધીન થવાને 
તો તે તૈયાર હોય છે: પણુ હદીલે માણુસ ખાસ કરીતે વિવેકતેજ સાંભ- 
ળવા ચાહતો નથી, જેકે તેને ધણી વાર્‌ આવેશ થઇ આવે છે, અને પોતાના . 
આનતન્દોથી તે દોરાય છે. 


મતાગ્રહીઓ, અન્ઞતાનતો અને જડે બધા હઠીલા હોય છે-મતાગ્રહીઓ 
આનન્દ અને કછટતા હેતુઓને લીધે; કારણુકે તેએ અસુક દલીલ સામે 
ટકી શકે યારે વિજયના અતુભવથી હરખાય છે, અને જે તેમનો અભિપ્રાય 
ર૬ કરૈલા સરકારી ફેરમાનની માકક નિષ્કૂળ નીવડૅ તો દુઃખી ચાય છે. 
તેટલા માટે તેઓ નિગ્રહી માણુસના કરતાં અનિગ્રહીને વધારે મળતા આવે છે. 
કેટલીક વાર લેકે અનિત્રહ સિવાય ખીજ કે!ઇ વસ્તુથી પણુ પોતાના 
નિશ્રયોનોા ત્યાગ કરે છે, જેમકે, ઉદ્દાહરણુ તરીકે, સોફ્રોક્લીઝના ફૂાઇલે[ક- 
રેટીસમાં નીઓપટરોલીમસે કરેલું. ખેશક એમ કહી શકાય કે નિશ્રયતો ત્યાગ 
કરવામાં આનન્દ તેતો હેતું ઠુતોઃ પણુ એ આનન્દ ઉમદા હતો; કારણુકે 
સત્ય તેતી દદિમાં સુ'દર હતું, પણુ ચુલીસિસે તેને અસય વાપરવા સમ- 
નબ્યો હતો. કારણુકે જે આનન્દનાન હેતુથી કર્મ કરે છે તે ક'ઇ હમેશાં 
કાંતો વિષયાસક્ત, અથવા નિર્માલ્ય, અથવા અનિગ્રહી હોતો નથી, પણુ 
જ્યારે નીંધ આનન્દ તેનો હેતુ હોય ત્યારેજ, ક 
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વળો, એવા પણુ લેકે છે કે જેમતું લક્ષણુ શરીરતા આનન્દોમાં 
અતિશય ઓછે રસ લેવાનું છે, અને જેઓ આ દિશામાં વિવેકથી દૂર જ્ય 
છે, તેથી જેએ આની અને અનિગ્રહીની વચ્ચે આવે છે તેએ નિગ્રહી છે. 
કારણુકે જ્યારે અનિગ્રહી માણુસ અતિશયતાને લીધે વિવેકથી વિમાર્ગે ન્નય 
છે, અને આ લેકે ન્યૂનતાને લીધે, ત્યારે નિત્રહી માણુસ સ્થિર રહે છે, 
અને એક કે ખીછને લીધે ચલિત થતો નથી. ” 

પણુ જે નિગ્રહ સારી વસ્તુ હોય, તો જે લક્ષણે તેથી વિરુદ્ધ છે, તે 
ખરાબ હોવાં જઇએ, અતે વસ્તુતાએ તેઓ છે પણુ તેવાંજ; માત્ર, બીજું 
અત્ય જવલ્લેજ અતે થોડાજ દાખલાઓમાં મળી આવે છે, તેટલા માટે 
અનિગ્રહંજ નિગ્રહથી વિરુદ્દ ગણાય છે, જેમ વિષયાસક્તિ એકજ સંયમથી 
વિરુદ્દ ગણાય છે તેમ. 

આપણે ધણી વાર અલ'કારમાં શખ્દ્રો લગાડીએ છીએ; અને તેથી 
અલ'કારમાં આપણે સંયમી માણુસના નિગ્રહ સંબંધી ખોલીએ છીએ; કાર્‌ણુ 
કે નિત્રહી માણુસ અને સંયમી માણુસ બન્નેનો એ સ્વભાવ છે કે શારીરિક 
આનન્દોની ખાતર વિવેક વિરુદ્ધ કદાપિ કશું કરવું નહીં; પણુ આગલાને 
ખરાબ ઇચ્છાઓ હોય છે, પાછલાતે નથી હોતી, અને પાછલો જ્યારે એવા 
સ્વભાવનો છે કે વિવેકથી વિરુદ્ધ વર્તવામાં તેને કશો રસ લાગે નહીં, ત્યારે 
આગલે એવા સ્વભાવતો છે કે તેને રસ લાગે છે, પણુ એવી વસ્તુઓથી તે 
શાસિત થતે। નથી. 

અનિગ્રહી અને વિષયાસક્ત પણુ પરસ્પર મળતા છે, જેકે તેઓ 
ભિન્ન ભિન્ન છેઃ બન્ને શારીરિક આનન્દોને અનુસરે છે, પણુ પાછલે! તેને 
સિદ્ધાન્તપૂવેક અનુસરે છે, અને આગલે નહીં. 
૧૦ દક્ષતા નહીં; પણુ હુશિયારી અનિમણુની સાથે હોઈ શકે? 

એકજ માણુસને એક સાથે દક્ષ અતે અનિગ્રહી થવું અશડય છે; 
કારણુકે આપણે ખતાવ્યું છે કે માણુસ: તીતિમાં સારો થયા વગર દક્ષ 
થઇ શકતે નથી. ી ી 
” વળી, માણુસ જાયુતો હોય તેટલા માત્રથી તે દક્ષ યતો નથી-તે સાન 


ર૧૨ એરિસ્ટિટલતું નિકોમેઝીઅન નીતિશાસ્ર* 


પ્રમાણે વર્તવાને પણુ પાત્ર હોવો! જઇએ; પણુ અનિગ્રદી માણુસ પોતાના 
જ્ઞાન પ્રમાણે વર્તવાને પાત્ર હોતો નથી ( જેકે જે માણુસ સાધનોની ગણુના 
કરવામાં હુશિયાર હોય, તેને અનિગ્રહી થતાં અટકાવનાર કરું નથી; અને 
તેથી લોકો કોઇ વાર તેવા માણુસને દક્ષ અને છતાં અનિગ્રહી ધારે છે, 
કારણુકે આગળ સમજવ્યું છે તે રીતે આ હુશિયારી દક્ષતાની સાથે સમ્ખદ્દ 
છે, એક ખુદ્ધિની શક્તિ તરીકે તે દક્ષતાતે મળતી આવે છે, પણુ આશયના 
અભાવને લોધે જૂદી પડે છે): તેમ જે માણુસ નણે છે અને હમણાં 
પોતાના સાનના ઉપયોગ કરે છે તેની માફક તે ખરેખર જાણુતો નથી, પણુ 
જોઇ ઊંધી ગયેલો અથવા ઉન્મત્ત થયેલો માણુસ જે રીતે જણે તે રીતે 
માત્ર જણે છે. 

તે એચ્છિક રીતે વતે છે ( કારણકે એક રીતે તે પોતે શું કરે છે અને 
શા ઉદેશથી કરે છે તે જણે છે ), અને છતાં ખરાબ નથી; કારણકે તેતો 
આશય સારે છે; એટલે તે માત્ર અધો ખરાબ છે. વળી, અનિગ્રહી માણુસો 
અન્યાયી હોતા નથી-કેટલાએક તુલનાપૂર્વીક કરેલા નિશ્રયોથી ચલિત થવાને 
પાત્ર હોય છે, ખીજ્નએ શેોકાકુલ સ્વભાવના હોય છે અતે બિલકુલ તુલના 
કર્યા વગર કમે કે પાત્ર હોય છે. ત્યારે અનિગ્રહી માણુસ એક રાજ્યની 
સાથે સરખાવી શકાય, કે જે હમેશાં ઉત્તમ ક્રમાતો કાઢે છે, અને જેના 
કાયદા સારા છે, પણુ વેમનો ૨ અમલ કદાપિ થતો નથી; જેમ એતેડસેન્ડાઇડીઝ 
પર્હાસમાં કહે છે-- 

“આમ તે રાજ્યની ઇચ્છા હતી, કે જેને કાયદાની કશી દરકાર નથી.” 

એથી ઉલડું નઠારા માણુસને તે રાજ્યની સાથે સરખાવી શકાય, કે 
જે કાયદાના અમલ કરે છે, પણુ જેના કાયદા ખરાખ છે. 

અનિગ્રહં અને નિગ્રહ નને માણુસોનાં સાધારણુ લક્ષણુ કરતાં ૩'૧ક 
અન્ય સચવે છે; કારણુકે એક ધણાખરા માણુસો હોઇ શકે તે કરતાં વધારે 
દઢ છે, અને બીજે ઓછે. , ” ક 

અનિગ્રહના જૂદી જૂદા પ્રકારોમાં, જે માણુસ નિશ્રયો કરે છે પણુ 
તેમતે પાળી “શકતો નથી તેના કરતાં શોકાકુલ સ્વભાવતો અઝ્રિયડ વધારે” 


આનન્દ સમ્બન્ધી. ૨૧૩ 


સુધરી શકે તેવા છે, અને જે કુદરતી અશક્તિમાંથી પભવે છે તેના કરતાં જે 
મહાવરાથી પ્રભવે છે તેઃ પ્રરૃતિ ફેરવવાના કરતાં ટેવ ફેરવવાનું વધારે સહેલું 
છે, કારણુકે રેવ બદલવી કઠણુ હોવાનું કાર્ણુજ એ છે કે તે એક પ્રકા- 
રતી ખીજ પ્રકૃતિ છે, જેમ શ્રુએતસ કહે છે-- 

“તમારી ઇચ્છા હોય તેમ માણુસોને લાંભા વખત સુધી કેળવે, અતે 
આખરે એ તેમની પ્રકૃતિ થઇ જરે. ” 

હવે આપણે નિગ્રહ તથા અનિગ્રહ, અને કઠણુપણું તથા કોમળપણું, 
એમનો સ્વભાવ તથા લક્ષણુતાં આ રૂપોનો પરસ્પર શે સમ્બન્ધ છે તે 
વિચારી ગયા. 
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13* હવે આપણે આનન્દતું વિવેચન ફરવું જોઇએ. 
તે સમ્બન્ધી અભિપ્રાધે? 

આનન્દ અને કણતો વિચાર પણુ રાજનીતિના ફ્લિસુક્ના પ્રદેશમાં 
આવે છે, કારણુકે તેને એ ઉદેશ રચવાનો છે કે જેને અતુસરીને આપણે 
દરૈક વસ્તુતે સારી અથવા ખરાબ કહીએ છીએ. 

વળી, આ એક એવો વિષય છે કે જેને ચર્યવાને આપણે બંધાયલા 
છીએ; કારણુકે આપણે કહ્યું છે કે નીતિ સમ્મન્ધી સદ્ચુણુ તથા દુગુયુને 
આનત્દ્યો અને કષ્ટોની સાથે નિસબત છે, અને ધણાખરા લેકે કહે છે કે 
સુખમાં આનન્દનો સમાવેશ થાય છે. 

હવે, (૧ ) કેટલાક લોકો ધારે છે કે કોઇ પણુ આનન્દ સારે! નથી, 
નહીં તત્ત્વમાં કે નહીં અકસ્માતથી, કારણુકે હિત અને આનન્દ એ ખે 
ભિત્ત વસ્તુઓ છે; ( ર ) બીજાઓ ધારે છે કે જેકે કેટલાક આનન્દ્ો સારા 
છે, તોપણુ ધણાખરા ખરાખ છે; ( ૩ ) વળી* ખીનએ ધારે છે કે જે 
કે બધા આનન્દ સારા હોય, તોપણુ કો હિત આનન્દ નિ શકે 
એ અરાડય છે. 
_# (૧) એવી દલીલ કરવામાં આવે છે કે આનન્દ હિત હોઇ શકે 
' નહોં, (અઝેચ્કારણુકે આનન્દ માત્ર એક કુદરતી સ્થિતિમાં અતુભૂત થતી 
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સંક્રાન્તિ છે, પણુ અમુક સ'કાન્તિ અથવા ક્યા હમેશાં ઉદેશથી જતિમાં 
ભિન્ન હોય છે, ઉ. ત. ખાંધવાની ક્રિયા ધરથી નજતિમાં ભિન્ન છે; (બ) 
કારણુકે સ'યમી માણુસ આનતન્દોને પરિહિરે છે; (ક ) કારણુકે દક્ષ માણુસ 
આનન્દદ્ાયકને નહીં પણુ કછરહિતતે અતુસરે છે; (ડ ) કારણુકે આનન્દો 
વિચારને અટકાવે છે, અરે તે તેમની તીત્રતાના પ્રમાણુમાં ( ઉદાહરણુ તરીકે 
સ્રીપુસ્ષતા આનન્દ : તેમાં રોકાયેલ કોઇ પણુ માણુસ બિલકુલ વિચાર 
કરી શકે નહીં); (ચ) કારણુકે આનન્દની કે કલા નથી, અને છતાં 
દરેક સારી વસ્તુતે તેના ઉત્પાદનમાં નિયુક્ત થયેલી કઇક કલા હોય છે 
( છ ) કારણકે આનન્દને બાળકો અને પશુઓ અનુસરે છે. 

(૨ ) એવી દલીલ કરવામાં આવે છે કે ખધા આનન્દ સારા નથી, 
કારણકે કેટલાક નીચ અતે અપયશકારક છે, અતે હાનિકારક પણુ; કારણુ 

કેટલીક આનન્દદાયક વસ્તુઓ અનારેગ્ય કરનારી છે. 

(૩) એવી દલીલ કરવામાં આવે છે કે આનન્દ એ સર્વોપરિ હિત 
નથી, કારણકે તે કોઇ! ઉદેશ નથી, પણુ એક ક્રિયા અથવા સંકાન્તિ છે.-- 
આ ત્યારે એ વિષય ઉપરના પ્રચલિત વિચારો છે એમ આપણે ગણીએ. 


૧૨. આનન્દના સારાપણાની સામેની દલીલેના જવાખ# હિત 
અથવા સાર્‌' અતે આનન્દદાયક એ શઇખ્દોની અસ્પણતાઃ આન 
નન્દ કેઇ સ'ક્રાન્તિ નથી; પણ અપ્રતિહુત પ્રવૃત્તિ છે? 

પણુ આ દલીલો આનન્દ એ હિત તથી, કે સર્વોપરિ હિત નથી, એમ 
સિદ્ધ કરતી નથી, તે નીચે પ્રમાણે બતાવી શકાય. 

પ્રથમ, “હિત” ખે અર્થમાં વપરાય છે (“ સ્વતઃ હિત” અને 
“ અપેક્ષાએ હિત” ), તેથી સ્વભાવો અને શક્તિઓ ખે અર્થમાં સારાં 
કહેવાશે, તેમ જ ગતિઓ અતે ક્રિયાઓ પણુઃ અને જ્યારે તેઆ ખરાખ 
કહેવાય છે, ત્યારે આતો કોઇ વાર્‌ એવો અર્થ થાય છે કે તેએ? સ્વતઃ 
ખરાખ છે, જેકે અમુક માણુસેતિ માટે તેઆ ખરાખ નહીં પણુ ઇટ હોય; 
કોઇ વાશ ગેવો કે અમુક માણુસોને માટે પણુ તેઓ ઇછણ નથી, માજ.. 
પ્રમંગાપાત્ત અને વાડા વખતને માટે ₹૪ટ) જેકે સ્વતઃ અનિનનઅને તેમાંથી ' 


આનન્દ સમ્બન્ધી. ૨૧૫ 


કોઇક તો આનન્દ પણુ નથી, જેકે તેઓ તેમ દેખાય છે: અર્થાત્‌ જેમાં 
કછ આવે છે અને જે દવા તરીકે વાપરવામાં આવે છે તે, જેમકે બિમાર 
માણુસો માટે. 

ખીજીં, હિત શખ્દ આપણી પ્રરત્તિઆ અતે શક્તિઓ ખન્નેને લગાડી 
શકાય છે. તેથી જે પ્રશ્ત્તિઆ આપણુતે આપણી કદરતી શક્તિઓ ( અથવા 
સ્થિતિ) માં પાછી લાવે છે, તેઓ અકસ્માતથી આનન્દદાયક છે. 


પણુ પ્રાણી તરીકેની કામતાઓના સન્તોષમાં જે પભ્ત્તિ ડરે છે તે 
આપણી શક્તિઓ અથવા સ્વભાવનો તે ભાગ નથી, કે નેને જરૂર છે, પણુ 
તે ભાગ કે જે સ્વાભાવિક સ્થિતિમાં છે; કારણુકે એવા આનન્દ છે, કે 
જેમાં પ્રથમ ડ'ઇ દુઃખ અથવા કામના થતાં નથી, જેવા કે ફ્લિસુષ્ટીના 
અભ્યાસના, કે જેમાં આપણા સ્વભાવને કશી ખામી કે જરૂરતો અતુ- 
ભવ થતેો। નથી. 

આનું એ હકીકતથી સમથેત થાય છે કે જ્યારે આપણી કુદરતી જરૂરે 
તૃપ્ત થતી હોત્ર છે, ત્યારે જે વસ્તુઓમાં આપણુતે રસ લાગે છે તે અને 
જ્યારે તે ક્રિયા પૂરી થાય છે ત્યારે જેમાં રસ લાગે છે તે બન્ને એક નથી; 
જ્યારે જરૂર તૃપ્ત થાય છે, ત્યારે આપણે જે વસ્તુઓ સ્વતઃ આનન્દદાયક 
હોય છે તેમાં રસ લઇએ છીએ, પણુ જ્યારે તે તૃપ્ત થતી હોય છે લારે 
તેથી વિસ્દ્ઠ વસ્તુઓમાં; કારણુકે ત્યારે આપણુને તીખી અતે તમતમી વસ્તુએ 
ગમે છે, જેમાંતી કોઇ સ્વાભાવિક રીતે આનન્દદાયક અથવા સ્વતઃ આન- 
ન્દદાયક નથી. ત્યારે આ વસ્તુઓ જે આનન્દ આપે છે તે ખરા આનન્દો 
નથી; કારણુકે આનન્દ તેમને ઉત્પન્ન કરતી વસ્તુઓની માફક પરસ્પર 
સમ્બરદ્ છે. 


વળી, કેટલાક કહે છે તેમ એ ક'ઇ અર્વશ્ય ફલિત થતું નથી કે, જેમ 
ઉદેશ તરની ક્રિયા અથવા સંકાન્તિ કરતાં ઉદેશ બહેતર છે, તેમ કોઇક ખીજ 
વસ્તુ આનન્દ કરતાં બહેતર છે; કારણુકે આનન્દ એ કઇ સંકાન્તિ નથી, તેમ 
“તે ૩૪ હમેશાં સ'કાન્તિને સૂચવતો પણુ નથી; પણુ લે એક પ્રશ્ત્તિ '( અથવા 
' શક્તિનો ઉષેચ્જગ ) છે, અને પોતેજ ઉદેશ છે; ઉપરાન્ત, અમુક વસ્તુ બન" 


૨૧૬ એરિસ્ટાટલનું નિકોમેકીઅન નીતિરાસ્ત્ર* 


વામાં નીં પણુ અમુક વસ્તુ કરવામાં આપણુને આનન્દ લાગે છેઃ અને 
છેલ્લે, ઉદેશ ક'# હમેશાં ક્રિયા અથવા ચંકાન્તિથી ભિન્ન હોતો નથી, પણુ 
જ્યારે કોઇ વસ્તુ પોતાના સ્વભાવની પૂર્ણતામાં અણાતી હોય છે, ત્યારેજ 
તેમ હોય છે. 

આ કારણુતે લીધે એમ કહેવું ં ઉચિત નથી કે આનન્દ એ અનુભવમાં 


આવતી સંક્રાન્તિ છે, પણુ એમ કે જે શક્તિઓ પોતાની કુદરતી સ્થિતિમાં 
છે તેમતી તે પ્રદૃત્તિ છે, અને “ અતુભવમાં આવતી ” ને બદલે “અપ્રતિહત” 
એમ ફેરવવું જેઈએ. 


૬ેટલાક લોકો ખરે એમ ધારે છે કે આનન્દ એ એક સંકાન્તિ છે, 
કારણકે તે પૂર્ણ અર્થમાં હિત છે, અને તેઓ એવું માને છે કે શક્તિની 
પ્રશ્ત્તિએ એક સ'કાન્તિ છે, પણુ વસ્તુતાએ એ કક ભિન્ન વસ્તુ છે. 

પણુ એમ કહેવું કે, કેટલીક આનન્દદાયક વસ્તુએ અનારેોગ્યજનક છે, 
તે માટે આનન્દ ખરાખ છે, એ એમ ડહેવાની બરાબર છે કે આરેૉગ્ય 
ખરાબ છે, કારણકે કેટલીક આરૉગ્યજનક મ નાણાં પેદ્દા કરવા માટે 
ખરાખ છે. આ બાખતમાં ખન્ને ખરાખ છે, પણુ તેથી તે ખરાબ થાય છે 
એમ નથી : ફિલિસુરીતો અભ્યાસ પણુ કોઇ વાર્‌ આરૉગ્યને હાનિકારક છે. 

આનન્દ વિચારવામાં પ્રતિરોધ કરે છે એ સમ્બન્યમાં, હ%ીકત એ છે કે 
દક્ષતા કે ખીજ કોઇ પણુ શક્તિ તેની પદૃત્તિને ધટિત આનન્દથી પ્રતિસુદ્દ થતી 
નથી, પણુ બીન્ન આનન્દોથી થાય છે; અભ્યાસથી અને શીખવાથી મળતા 
આનન્દને લીધે આપણે વધારે અભ્યાસ કરીએ છીએ અને શીખીએ છીએ. 

કોઇ પણુ આનન્દના ઉત્પાદનમાં નિયુક્ત કોઇ કલા નથી, એ સ્વા- 
ભાવિકજ છે; કારણુકે કલા કદાપિ કે!/ પભૃત્તિને ઉત્પન કરતી નથી, પણુ 
માત્ર તેને શડય ડરે છે : છનાં ખુશખા અને રસોઇ બનાવવાની કલાઓ 
ધણુંખરૂં આનન્દની કલાઓ ગણાય છે 

સંયમી માણુસ આનન્દને#પરિહરે છે, દક્ષ 'માણુસ કદરહિત જવનને 
શોધે છે, અને બાલકો તથા પરુએ આનન્દને અનુસરે છે, એ દલીલોનૂ 
પણુ એજ રીતે. જવાબ આપી શકાય, એટલે કે નીચે પ્રમાધ્રેન“- ' 


* ઓઔનન્દ સમ્બન્ધી. ૨૧૭ 


આપણે સમજવી ચૂડયા છીએ કે કયા અથમાં ખધા આનન્દો સ્વતઃ 
સારા કહેવાય, અને કયા અથેમાં નહીં, તેથી હવે એટલુંજ કહેવાતી જરૂર 
રહે છે, કે અમુક પકારના આનન્દોને પશુઓ તથા બાલકે। અનુસરે છે, અને 
તેને લગતાં ડષ્ટોમાંથી મોક્ષને દક્ષ માણુસ શોધે છે, એટલે કે તે આનન્દો, 
કે જેમાં કામતા અતે ડષ્ટૃતો સમાવેશ થાય છે, અર્થાત્‌ શારીરિક આનન્દ 
( ફારણુકે આ તેવા છે), અતે તેમાં અતિશયતા, કે જેને નિશ્રયપૂર્વક અનુ- 
સરનાર વિષયાસક્ત થાય છે. ત્યારે આ આનન્દો સંયમી માણુસ પરિઠરે 
છે; પણુ તેને તેના પોતાના આનન્દો છે. 

૧૩૦ આનન્દ હિત છે; અને જે આનન્દ સર્વોપરિ પ્રવૃત્તિમાં 
સમાય છે તે હિત છેઃ બધા સ્વીકારે છે કે સુખ 
આનન્દદાયક છેઃ શારીરિક આનન્દ 
એકલાજ આનન્દો નથી? 

પણુ બધા કબૂલ કરે છે કે કટ એક ખરાબ વસ્તુ અને અનિષ્ટ છે; 
ક'૪ક સ્વત : ખરાબ, અતે ક'ઇક પ્રભત્તિમાં કોઇ રીતે પ્રાતરોધ કરે છે તેથી 
ખરાખ. પણુ જે અનિણ છે, તેથી જે અનિછતા અને ખરાખપણુાની બાખ- 
તમાં વિરુદ્દ છે, તે સારં છે. એટલે એ ફલિત થાય છે કે આનન્દ એ એક 
સારી વસ્તુ છે, અને આ ૬લીલની સામે જે વધારે સમાન અતે એછાથી 
વિરુદ્દ છે તેની સરખામણીથી સ્પુસિપ્પસ જે વાંધો લાવે છે તે ટકી શકતે 
નથી; કારણકે કોઇ એમ નહીં કહે કે આનન્દ એ તત્ત્વતઃ ખરાબ વસ્તુ છે. 

વળી, જેકે કેટલ્લાક પ્રકારના આનન્દો ખરાબ હોય, તોપણુ કોઇક 
પકારનો આનન્દ સર્વોપરિ હિત ન હોય, એમ હોવાનું કશું કારણુ નથી, 
જેમ કેટલાક પ્રકારનાં જ્ઞાન ખરાખ છે, તોપણુ કેઇ/ક પકારનું તાન સર્વોપરિ 
હિત ન હોવાનું કશું કારણુ નથી તેમ. ખરે, *કદાચ આપણે એટલે સુધી 
કહેવું જનેઇએ કે, દરેક ધડાયેલી શક્તિની અપ્રતિહત પભૃત્તિ થઇ શકે છે, 
તેથી એ પ્લિત થાય છે'કે સુખ આ ખછી શક્તિઓની કે આમાંથી કોઇ 
એકની પરભત્તિ હોય, તોપણુ એ પ્રેજત્તિ જ્યારે અપ્રતિઠત હોય ત્યારે અવશ્ય 


હિ 


' સૌથી વધે દછ હોવી જોઇએ : પણુ શક્તિની અપ્રતિહત પરત્તિ એ આનન્દ 


૨૧૮ એરસ્સ્ટિટલનું તિકોમેીઅન નીતિશાસ્ત્ર 


છેઃ એટલે જેકે ધણાખરા આનન્દો સ્વતઃ ખરાબ નીવડે તોપણુ અમુક 
પ્રકારનો આનન્દ સર્વોપરિ હિત થશે. 

અને આ કારણુથો ખધા માણુસો ધારે છે કે સુખી જવન આનન્ડ- 
દાયક છે, અને સુખમાં આનન્દનો સમાવેશ થાય છે; અતે એ ધારણા યોગ્ય 
છે; કારણુકે શક્તિની કોઇડ પણુ પર્ત્તિ જે પ્રતિઠત થાય તો પૂર્ણુ નથી, 
પણુ સુખને આપણે પૂર્ણ વસ્તુઓમાં ગણીએ છીએ; અતે તેથી જે સુખી 
થવું હોય તો! માણુસને શરીરનાં હિતો અને ખાલ હિતો અતે સારૂં નસીબ 
હોવાં જઇએ, કે જેથી કરીને તેતી શક્તિઓની પભ્ત્તિ પતિહત ન થાય. 
અતે જેઓએ એમ કહે છે કે, જેકે માણુસતે રીખાવવા આવે, અને તે 
આક્તોમાં ડુબેલો હોય, તોપણુ જે તે સારો હોય તો સુખી છે, તેઓ 
પોતે ન્નણુતા હોય કે નહં પણુ અથે વગરની વાત ડરે છે. 


નસીબ એ એક આવસ્યક સરત છે, તેટલા માટે કેટલાક લેકે સારૂં 
નસીબ એજ સુખ છે એમ ધારે છે; પણુ તે ખરૂં જેતાં તેમ નથી, કારણુ 
કે સારૂં નસીબ પોતે જો અતિશય હોય તો પ્રતિખન્ધ થઇ પડે છે, અને 
ત્યારે, કદાચ, સારં નસીબ કહેવાય પણુ નહીં; કારણુકે સારા નસીમની 
વ્યાખ્યા સુખ સાથેતા તેના સમ્બન્ધથી જ થઇ શકે. 


વળી, ખધાં પ્રાણીઓ અને મતુષ્યો આનન્દને અનુસરે છે, એ હકી- 
કત સૂચવે છે કે કેઇઇક રીતે તે સર્વોપરિ હિત છેઃ 

“ઘ્રણા લોકો જે વચન ખોલે છે તે કદ્ટાપિ છેક નિષ્ફળ નીવૂડતું નથી.” 
પણુ જેમ માણુસના સ્વભાવ અને તેની શડ્તિઓનેો શ્રેઇ વિકાસ એ સૌને 
માટે એક નથી અને એક ગણાતાં પણુ નથી, તેમ જે આનન્દને માણસો 
અતુસરે છે તે પણુ ઇમેશાં એક હોતો નથી, જોકે બધા આનન્દતને અનુ- 
સરે છે તોપણુ. છતાં, કદાચ, તેએ પોતે જે આનન્દનતે અતુસરે છે એમ 
ધારે છે, અતે કહે છે, તે કરતાં જૂદ્દા આનન્દતે તેઓ વસ્તુતાએ અતુસરે 
છે-એવા આનન્દને કે જે સૌને' માટે એકજ છે. કારણકે સૌમાં કુદરતથી 
અમુક દેવી અંશ મૃકાધેલે છે. ફિ 

પણુ શારીરિક આનન્દો આનન્દ નામતા એકલા હકદાર ગૅણાય છે, * 


કારણુક્રે તે સૌથી વધારે વાર પ્રાપ્ત થાય છે, અને બધા તેમાં ભાગ લે છે; 
એટલે માણુસો પોતે આ આનન્દોનેજ નણુતા હોવાથી એજ આનન્દો છે 
એમ ધારી ખેસે છે. 

પણુ એ સપણ છે કે આનનન્‍્દ-એટલે ફ્રે શક્તિઓની અપ્રતિહત પ્રભત્તિ- 
હિત હોય તે સિવાય, આપણે એમ કહી શકીચ્ય્રે નહીં કે સુખી માણુસ 
આનન્દદાયક જીવન ગાળે છે; કારણકે એ જે હિત ન હોય તો તેને તેની 
શી જરૂર? ખર, ત્યારે તો એ કછ્ટમય જવન પણુ ગાળા શકે: કારણુકે 
આનન્દ જેને ખરાખ કે સારો ન હોય, તો કછ પણુ ખરાખ કે સારૂં નથી; 
એટલે શા માટે તેણે તે પરિહરવું જોઇએ ? એટલે, સારા માણુસની શક્તિ- 
ઓની પભ્ત્તિ વધારે આનન્દદાયક હોય તે સિવાય તેનું જીવત ખીન્નના 
કરતાં વધારે આનન્દદદાયક થશે નહો. 


૧૪, શારીરિક આનન્દ સમ્બન્ધી, અને જે કુદરતથી આનન્દદ્ાયક 
છે તથા જે અકસ્માતથી છે તેમની વચ્ચે ભેદ* 
જેઓ ગમ કહે છે કે, જેકે કેટલાક આનન્દ્યો ખહુ ઇટ છે-અર્થાત્‌ 
ઉમદા આનન્દો-તોપણુ શરીરના આનન્દો, કે જેની સાથે વિષયાસક્તને 
નિસખત છે, તે ઇટ નથી, તેમણે આ શરીરના આનન્દ્રોનો સ્વભાવ વિચા- 
રવો જેધએ. ( જે તેએ ખરાબ હોય તો ) એથી વિસ્દ્દનાં કછેો શા માટે 
ખર્‌ાખ છે? કારણુકે ખરાખતું વિરુદ્ઠ તો સારું છે. શું આપણે એમ કહેશું 
કે જે અર્થમાં જે ખરાબ નથી તે સારૂં છે તે અથમાં “આવસ્યક” આનન્દો 
સારા છે ? કે તેઓ અસુક હદ સુધી સારા છે? 
જે શક્તિઓ અને ગતિઓ અથવા પ્રભત્તિઓમાં જે સારું છે તેથી 
આગળ અતિશયતા શડય નથી, તેમાં અતિશય આનન્દ શડય નથી; પણુ 
જેમાં અતિશયતા શડય છે તેમાં અતિશય આનન્દ પણુ શડય છે. હવે, 
શારીરિક હિતોામાં અતિશયતા શકય છે, અતે ખરાબ માણુસ આ અતિશ- 
યતાને અતુસરે છે તે કારણુથી ખરાબ છે, આવસ્યક આનન્દોને તે અતુસરે 
“છે તે કારણુ માત્રથી નહીં; કારણુકે માણુસો ખાવામાં, પીવામાં, અતે સ્ત્રી 
' સમાગમમા”ડ૪ક આનન્દ હમેશાં લે છે, પણુ હમેશાં ધટે તે રીતે લેતા 


૨૨૦ એર્સ્ટિટલનું તિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


નથી. પણુ કઇતી ખાખતમાં એથી ઉલટું ખને છેઃ ખરાખ માણુસ માત્ર 
કણની અતિશયતાને નહીં પણુ સામાન્યતઃ કષઠતેજ પરિહરે છે; (જે કછ 
ખરાબ છે એ નિદેશેથી પ્રતિરૂલ નથી, ) કારણકે જે માણુસ અતિશય આન- 
ન્દને અનુસરે છે તે સિવાય કોઇને અતિશય આનનન્‍્દથી જે સામેનું છે 
તે કષ્ટદાયક નથી. ર 

પણુ આપણે માત્ર સત્ય કહેવાનું નથી, પણુ ભૂલનું કારણુ સુદ્ધાં કહે- 
વાનું છે; કારણકે એથી પ્રતીતિ કરવામાં મદદ મળે છે, જેમ જ્યારે કોઇક 
વસ્તુ આપણુને એવી બતાવવામાં આવે કે જે સ્વાભાવિક રીતે જે ખરૂં 
નથા તેને ખરૂં દેખાડે, ત્યારે આપણે સત્ય માનવાને વધારે તત્પર થઇએ 
છીએ તેમ. અને તેથી આપણે કહેવું જનેઇએ કે શારીરિક આનન્દ્યો વધારે 
ઇદ દેખાય છે તેતું કારણુ શું છે. 

(યારે, પથમ, માણુસો અતિશય આનન્દને અને સામાન્યત : શારીરિક 
આનન્દને અનુસરે છે, તે એટલા માટે કે તે કષ્ને દૂર કરવાને શક્તિમાન 
છે, અતે જે માટે તે ઉપાય ગણાય છે તે કટ અતિશય હોય છે. પણુ 
આ ઉપાયો તીત્ર લાગણી ઉતપન્ન કરે છે, અતે તેટલા માટે અતુસરાય છે, 
કારણુકે તેઓ સામેના કછથી પ્રબલ વૈલક્ષણ્યમાં દેખાય છે. 


( આનન્દ સારો ગણાતો નથી તેનાં કારણો આપણે અગાઉ કહ્યું છે 
તે પ્રમાણે ખે છે : ( ૧ ) કેટલાક આનન્દો ખરાખ સ્વભાવના પ્રકાશક હોય 
છે, કે જે સ્વભાવ કાંતો પ?ઇીઓની ન જન્મથી ખરાખ હોય છે, અથવા 
ખરાબ માણુસોની માફક ટેવથી ખરાબ હોય છે? (ર ) ઉપાય તરીક્રે વપ- 
રાતા આનન્દ જર્રતે સૂચવે છે; અને ( કુદરતી ) સ્થિતિમાં હોવું એ સ્થિતિ 
તરકૂની સંકાન્તિમાં હોવાના કરતાં બહેતર છે; પણુ આ આનન્દો આપણામાં 
અસ્નુક જરૂર પૂરી પડતી હેય તેટલે વખતજ અતુભવાય છે, અને તેટલા 
માટે તેઓ માત્ર અકસ્માતથી સારા છે. ) 

વળી, જે લોકો બીજા આનન્દોમાં રસ લેવાને અશક્ત હોય છે તેઓ 
આ આનન્દોને તેમની* તીત્રતાની ખાતર અતુસરે છે; જેમકે આપણે હેવુડૂ 
પૂવેક માણુસોને તરસ્યા થતા જેઇએ છીએ. તેઓ જે આજન્નન્ોલ અતુસરે ' 


આનન્દ સમ્બન્ધી. ૨૨૧ 


છે તે જ્યારે નિર્દોષ હેય છે, યારે આપણે તેમને ઠપકો આપતા નથી 
( જેકે જ્યારે તેઓ હાનિકારક હોય છે, યારે તેમતું અતુસરણુ ખરાખ 
છે ); કારણકે તેમને ઉપભાગનાં ખીજા' સાધતા હોતાં નથી, અને ઉદાસીન 
સ્થિતિ ધણાને તેમના સ્વભાવને લીધે કણ્દાયક થાય છેઃ કારણુકે પાકૃતિક 
શાસ્ર આપણુને શીખવે છે તેમ દરેક પ્રાણી હમેશાં મહેનત કર્યા કરે છે, 
અને નેવું તથા સાંભળવું એ મહેનત તથા ૩૪ છે, માત્ર કહેણી પરમાણે 
આપણે બધા તેને ટેવાઇ ગયા છીએ. અતે આ પરમાણે જીવાતીમાં માણસો 
ઉન્મત્તતાને મળતી સ્થિતિમાં હોય છે, કારણુકે તેઆ વધતા હોય છે, અને 
જુવાની આનન્દદાયક છે. પણુ શેકાકુલ સ્વભાવના માણુસોને પોતાનું ત્રાજવું 
સરખુ કરવા માટે હમેશાં ક'૪ક જરૂર લાગ્યા કરે છે; કાર્‌ણુકે તેમના વિલક્ષણુ 
સ્વભાવને લીધે તેમનાં શરીરો હમેશાં તેમને સતાવ્યા કરે છે, અને હમેશાં 
તેઓ તીત્ર ઇચ્છાની સ્થિતિમાં રહે છે. પણુ કણ કાં તો સામેના આનન્દથી 
અથવા કોઇ પણુ પૂરતે અ'શે પખલ હોય તે આનન્દથી દૂર થાય છે; અતે 
આ ક આવા માણુસો। વિષયાસક્ત અતે નિર્માલ્ય ખને છે. 


પણુ જે આનન્દોમાં પહેલાં કણ થવું નથી તેમાં અતિશયતા શડય 
હોતી નથી. આ આનન્દો જે વસ્તુઓ માત્ર અકસ્માતથી નહીં પણુ સ્વા- 
ભાવિક રીતે આનન્દદાયક હોય છે, તેમાંથી પ્રભવે છે. હું તે વસ્તુઓને 
આકસ્મિક રીતે આનન્દદાયક કહું છું કે જેમની અસર પશાવતેનનતી હોય, 
કારણુકે શરીરનો જે ભાગ નીરોગી હોય તે કોઇ રીતે પ્રસ્‍ત્તિ કરે તે વગર 
* પરાવતેન થઇ શક્તું નથી, અતે તેથી પરાવતેન પોતે આનન્દદાયક લાગે 
છેડ પણુ તે વસ્તુઓને છું સ્વાભાવિક રીતે આનન્દદાયક કહું છું કે જે 
નીરગી શરીરની પ્રભત્તિને ઉત્તેજિત કરે છે. 

પણુ કોઇ વસ્તુ આપણુને અવિચ્ખિત્ન *આનન્દ આપ્યા કરી શકે 
નહીં, કારણકે આપણો સ્વભાવ અમિશ્ર નથી, પણુ તેની અદર એક ખીજું 
તત્ત્વ છે કે જે આપણને શૈરણુશીલ બનાવે છે; એટલે કે જો એક તત્ત્વ 
કોઇ રીતે પ્રશૃત્તિમાત હોય, તો તે ખીજ તત્ત્વના સ્વભાવથી , વિરુદ્ધ છે, 
'પણુ જ્યારે ને, તતત્વો સમતોલનમાં હોય છે, ભારે આપણે જે ફરીએ 


રરર એરિસ્ટાટલતું નિકોમેકીઅન તીતિશાસ્. 


છીએ તે કછ્દાયક કે આનન્દદાયક કશું લાગતું તથી; કારણુકે જે અમિશ્ર 
સ્વભાવની કે!ઇ વ્યક્તિ હોય, તો એકતી એક પ્રશૃત્તિ તેને હમેશાં સૌથી 
વધારે આતન્દદાયક થાય. અને આ કારણુથી પ્રભુ હમેશાં એક અમિપશ્ર 
આનન્દ અતુભવે છે; કાર્‌ણુક્રે ગતિની પ્રશ્ત્તિ ઉપરાંત ગતિ સિવાયની પણુ 
પ્રશ્ત્તિ હોય છે, અને વિરામ ગતિના કરતાં વધારે સાચો આનન્દ આપી 
શકે છે. પણુ ફેરષ્રાર એ *કવિ કહે છે તેમ “ બધી વસ્તુએમાં સર્વથી 
મધુર્‌ “ છે, કારણુકે આપણામાં ક'#ક ખરાબપણું છેઃ કારણુકે જેમ ખરાખ 
માણુસ ખાસ કરીને પૂરવાતે પાત્ર છે, તેમ ખરાબ સ્વભાવતે ફ્રેરપ્રારતી જરૂર 
છે; કારણુકે તે અમિશ્ર કે સારો હોતો નથી. . 

હવે આપણે નિગ્રહ તથા અનિગ્રહ, અને આનન્દ તથા કણ વિચારી 
ર્હ્રા, અને દરેક શું છે, અતે કેવી રીતે કોઇક સારાં અતે કોઇક ખરાબ 
છે, તે પણુ આપણે સમજવ્યું, એટલે મિત્રતા વિચારવાની ખાકી રહે છે. 





મિત્રતા અથવા સ્તેહ. ૨૨૩ 


પ્રકંરણુ ૮. 





સિત્રતા અથવા સ્નેહ 





૧? મિત્રતાના ઉપચોગે। તે સચ્ખન્ધી અભિપ્રાયના ભેડે!? 


પાછળ જે લખી ગયા તે પછી મિત્રતા સમ્બન્ધી વિવેચન સ્વાભા- 
વિક રીતે આવવું જેઇઇએ, કારણુકે તે એક પ્રકારતા સદ્ગુણુ છે, અથવા 
કેઇ નહીં તો સદ્‌ગુણુને સૂચિત કરે છે, અને વળી આપણા જીવનને પરમ 
આવશ્યક છે. કારણુકે ખીજી બધી સારી વરતુએ હોય, તોપણુ કોઇ માણુસ 
મિત્રો વગર જીવવાની દરકાર કરશે નહીં. ખરે, માણુસ જ્યારે તવ'ગર હોય, 
અને તેની પાસે શક્તિ અને અધિકાર હોય, યારે તેને મિત્રોની જરૂર સૌથી 
વધારે લાગે છે; કારણુકે જો તેને ઉપકાર કરવા માટે કશો પ્રસંગ ન હોય, 
જે જે ઉપકાર સૌથી વધારે વાર અને સૌથી વધારે સ્તુત્ય રીતે મિત્રો ઉપ- 
રજ કરવામાં આવે છે, તો તેના ઉદ્યતો ઉપયોગ પણુ શે। ? અથવા મિત્રે 
વગર તેની પદવી શી રીતે ટકાવી અને સુરક્ષિત રાખી શકાય ? કારણકે 
જેમ તે વધારે મોટી તેમ તે વધારે જોખમમાં હોય છે. વળી, નિધેનતા 
અને ખીજી ખધી આડપ્તોમાં આપણે આપણુ મિત્રોનેજ વિશ્રામસ્થાન ગણીએ 
છીએ- આપણે જીવાન હોઇ/એ ત્યારે ભૂલમાંથી ખચાવવાને આપણુને મિત્રોની 
જરૂર છે, આપણે ૬૯ થઇએ ત્યારે પરિચર્યા માટે અને જે યોજનાઓ પૂરી 
, કરવાનું આપણામાં ખળ રહ્યું ન હોય તે પૂરી કરવાને, અને જવનના વિકા- 
સમાં હોઇઃએ ત્યારે ઉમદા કાર્યોમાં આપણુને મદદ કરવાને-“ ખે સાથે ” 
(જેમ હેર કહે છે તેમ ); કારણુકે આ પ્રમાણે આપણે વિચારમાં અને 
કર્મમાં વધારે શક્તિમાન થઇઃએ છીએ. 

સ્તેહુ બાળક્રે તરક માતાપિતામાં મુદરતથી રોપાયેલ દેષ્ખાય છે, અને 
આળકોમાં માતાપિતા તરફ» અને તે માણુસોમાંજ નહીં, પણુ પક્ષીઓમાં 
અને ધણાંખરાં પ્રાણીઓમાં પણુ; અને ખાસ ડરીને મ]ણુસોમાં, એક ઓલા- 
,થી વ્યક્તિઓમાં એકબીજા તરક-જે કારણુથી જેએ પોતાના “મતુષ્યબન્ધુ- 


ર્‌ર૪ એેરિસ્ટોટલતું તિંકોમેીઅન તીતિશાસ્તર* 


એને ચાહે છે તેમતે આપણે વખાણીએ છીએ. અને જ્યારે કોઇ મુસાફરી 
કરે છે, ત્યારે તે જેઇ શકે કે માણુસ કેવો હમેશાં માણુસતા સમ્ખબન્ધી 
અને તેને વહાલે છે. 

વળી, એમ દેખાય છે કે મિત્રતાતો બન્ધ રાજ્યોને પણુ સંયુકત રાખે 
છે, અતે કાયદા ખાંધનારાગ્જ્રો ન્યાય કરતાં પણુ તે મેળવવાને વધારે ઉત્સુક 
હોય છે. કારણકે સંપતે મિત્રતાની સાથે અમુક સાદક્ય છે, અને તેઓ 
ખાસ કરીને સંપ રાખવાને અતે કુસંપતે એક દુસ્મન તરીકે દેશનિકાલ કર- 
વાને ઇચ્છે છે. જને નાગરિકો મિત્રો હોય, તો તેમને ન્યાયની જરૂર રહેતી 
નથી, પણુ જેકે તેઓ ન્યાયી હોય, તોપણુ મિત્રતા અથવા સ્તેહતી તો 
તેમતે જરૂર રહે છે; ખરે, ન્યાયનું સવૈથી સમ્પૂણુ સમ્પાદત એ મિત્રતા 
અથવા સ્નેહનું પણુ સમ્પાદત દેખાય છે. 


વળી, મિત્રતા એ માત્ર આવશ્યક વસ્તુ નથી, પણુ સુન્દર અથવા 
ઉમદા વસ્તુ પણુ છેઃ કારણુકે જેઓ પોતાના મિત્રોને ચાહે છે તેમને આપણે 
વખાણીએ છીએ, અને ધણા મિત્રે હોવા એ એક ઉમદા વસ્તુ ગણાય છે; 


અને કેટલાક એમ પણુ ધારે છે કે સજ્જન અને મિત્ર એ એકજ છે. 


પણુ એ ખાબત સમ્બન્ધી થોડા મતભેદ નથી. કેટલાક ધારે છે કે 
એ એક પ્રકારની સમાનતા છે, અને જેએ એકખીન્નને સમાન હોય તેએ 
મિત્ર હોય છે; અતે આ % કી સરયમ્‌ 7 વગેરે કહેવતોનું 
મૂલ છે. ખીનએ એથી વિરુદ્દ જઇને એમ કહે છે ઝે, “ એક ધ'ધાના ખેને 
કદાપિ બનતું નથી. ” 


ખીજનએઓ આ સવાલોમાં અતે વિષયના કારણોમાં વધારે ઊંડા ઉતરે 
છે; ઉદાહરણુ તરીકે, યુરિપિડીઝ કહે છે કેઃ-- 

“તરસી પથ્વી વરસાદને ઇચ્છે છે, અને ઉન્નત આકાશ, ભીનાશથી 
ભરપૂર, ચાહે છે પૃથ્વી તરફ પડવાને. ” ૦ 

હેરેક્લિટસ પણુ.કહે છે કે, “વિરોધીઓ ડીક ન્નેડાય છે, ” અને 
“ વિરોધી તરવોમાંથી પરમ સુન્દર સુયોગ જન્મે છે, ” અતેક્વુ્થીજ 


મિત્રતા અથવા સ્નેહ. રરપ 


ખધી વસ્તુઓ દુનિયામાં આવે છે. ” બી'””ઓ અતે ખાસ કરીને એમ્પીડે।* 
3લીઝ સામેતો વિચાર આપે છે, અતે કહે છે કે સમાન સમાનતે ઇચ્છે છે. 

આ મુસ્કેલીઓમાંથી જે વિશ્વના બંધારણુને લગતી છે તે ખાજાએ 
મૂકી શકાય (કારણુકે તેની સાથે આપણી પ્રસ્તુત તપાસને કશી નિસખત 
નથી); પણુ જે માનવસ્વભાવને લગતી છે, અને, જેનો માણુસતા લક્ષ'શુ 
અતે તેના અનુરાગાની સાથે નિકટ સમ્બન્ધ છે, તેનું આપણે વિવેચન 
કરશું-જેમકે, ઉદાહરણુ તરીકે, મિત્રતા બધાં માણુસોમાં હોઇ શકે કે તહીં, 
અથવા માણુસો ખરાબ હોય તો તેમતે માટે મિત્ર થવું અશડ્ય છે કે કેમ, : 
અને મિત્રતાનું એકરૂપ છે કે ધણાં રપ છે. કારણુકે મિત્રતામાં કાઢિઓ ' 
હોઇ શકે છે, તે પરથી જેએ એમ ધારે છે કે તે માત્ર એકજ પકારની 
છે, તેઓ પૂરતા પાયા વગર તેમ ધારૈ છે. જે વસ્તુઓ પ્રકારમાં ભિન્ન હોય 
છે તેઓ કેોટિમાં પણુ ભિન્ન હોઈ શકે. (પણુ આ ખાખત ઉપર આપણે 
અગાઉ ખોલી ગયા છીએ. ) 

૨* મિત્રતાના ત્રણ હેતુઓ# મિત્રતાની વ્યા'ખ્યા? 

જે આપણે પ્રથમ ચાહવા લાયકનો સ્વભાવ નિર્ણીત કરીએ, તો 
કદાચ આ સુસ્કેલીઓનું સમાધાન થઇ જરે. કારણુકે એમ દેખાય છે કે 
આપણે ગમે તે વસ્તુતે ચાહતા નથી, પણુ માત્ર ચાહવા લાયકને, અને જે 
ચાહવા લાયક છે તે કાંતો સારૂં, અથવા આનન્દદાયક અથવા ઉપયોગી 
હોય છે. પણુ ઉપયોગીનો અથ એવે દેખાય છે કે જે આપણુને કે!ઇક સારી 
' વસ્તુ અથવા કેો!ઇઇ આનન્દ મેળવવામાં મદદ આપે તે; એટલે સારં અને 
આનન્દદાયક એજ ઉદેશે। તરીકે ચાહવાનાં રહેશે. 

હવે, માણુસો જે સારં છે તેને ચાહે છે કે જે પોતાને માટે સારૂં છે 
તેને ચાહે છે ? કારણુકે કોઇ વાર એ ખે વચ્ત્રે તફાવત પડે છે. 

એવોજ પ્રશ્ન આનન્દદાયકતે માટે પણુ પૂછી શકાય. 

એમ દેખાય છે કે દરેક માણુસ જે પોતાને માટે સારૂં છે તેને ચાહે છે, 
અને ક્રે જે સારૂં છે તે સ્વતઃ ચાહવા લાયક છે, દત્વોપણુ દરેક માણુસને 
'ચાહવા સઃ પફ તે છે કે જે તેને માટે સારૂં છે, એમ કહી શર્કાય, કે. દરેક 
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માણુસ પોતાને માટે જે ખરૈખર સારૂં છે 'તેનતે ચાહતો નથી, પણુ જે સારૂં 
દખાય છે તેને ચાહે છે, પણુ આથી કશે ભેદ થશે નહીં; કારણુકે જે ચાહવા 
લાયકતી આપણે વાત કરીએ છીએ તે ત્યારે દેખીતું ચાહવા લાયક થશે. 
સ્નેઠના હેતુએ આ પ્રમાણે ત્રણુ પકારના હોવાથી નિર્જીવ વસ્તુઓને 
સ્નેહ મિત્રતા કહેવાતો નથી. કારણુક્રે અહીં સ્નેહનું કશું પ્રતિદાન નથી, 
તેમ પાત્રતા હિત માટે કશી ઇચ્છા નથીઃ ઉદાહરણુ તરીકે, દ્રાક્ષાસવનું ભલું 
ઇચ્છવું અર્થરહિત છે; બહું તો આપણે એટલું ઇચ્છી શકીએ કે તે સારે 
રહે, કે જેથી આપણે તે લઇ શકીએ. પણુ સાધારણુ રીતે અમ કહેવાય છે 
કે આપણે મિત્રની પોતાની ખાતર તેનું ભલ્ઞું ઇચ્છવું જેધએ. જે આ પ્રમાણે 
ખીજતું શુભ ઇચ્છે છે તે જ્યારે ઇચ્છાનું પતિદાન ન હોય ત્યારે શુભેચ્છક 
કહેવાય છે, જ્યારે શુભેચ્છા પરસ્પરે હોય, ત્યારે તે મિત્રતા કહેવાય છે. 
પણુ આપણે શું એમ ઉમેરવું ન જઇએ કે દરૅકતે બીજાની શુભેચ્છાતી 
ખખબર્‌ હોવી જોઇએ? કારણુકે માણુસ ધણી વાર પોતે જેમને કદાપિ ન્નેયા 
ત હોય, પણુ સારા અથવા ઉપયોગી માણુસો। ધારતો હોય તેમનું શુભ ઇચ્છે 
છે; અને આમાંતા કેાધતે તેના તરફ પણુ તેવો ભાવ હોઇ/ શકે. ત્યારે આ 
ખે સ્પણ રીતે એકખીન્નના શુભેચ્છકો છે; પણુ જ્યારે દરેકતે બીજતી લા- 
ગણીએનતી ખખર નથી, ત્યારે કોઇ તેમને મિત્રો કેમ કહી શકે? 
ત્યારે મિત્રે થવા માટે તેઓ એકખીનના શુભેચ્છક હોવા જોઇએ, 
એટલે કે તેમણે ઉપર બતાવેલા ત્રણુ હેતુઓમાંના એકથી એકખીનતું હિત 
ઇચ્છવું જોઇએ, અને તેમને એકબીજાની લાગણીની ખબર હોવી જેઇએ. 
૩* ત્રણુ હેતુઓને સમરૂપ મિત્રતાની ત્રણ જાતિઓ, પૂધે 
મિત્રતા તે છે કે જેનો હતુ હિત છે? 
પણુ આ ત્રણુ હેતુઓ કએકખીજથી ભિન્ન છે, તેટલા માટે તેના ઉપર 
સ્થપાયેલા અનુરાગો અને મિત્રતાઓ પણુ ભિન્ન ભિન્ન થરે. એટલે મિત્રતાના 
પ્રકારો ત્રણુ છે, કારણુકે સ્તેઠતા હેતુઓ પણુ ત્રણુ છૈ; કારણુકે આમાંનો કેદ 
પણુ પરસ્પર ,અતુરાગને! પાયો ખતી શકે, કે જેની દરેકને ખખર હોય- 
હવે, જેએ એફબીજાને યાહે છે તેઓ પોતાના સ્નેહનો” હેતુ 


મિત્રતા અથવા સ્તેહુ. ર૨૨૭ 


હોય તેના સમ્બન્ધમાં એકખીજતું હિત ઇચ્છે છે. તેટલા માટે, જેમનો એક" 
ખીજ માટેનો સ્નેહ ઉપયોગી ઉપર્‌ સ્થપાયેલે! છે, તેઆ ઉભય જે છે તેની 
ખાતર એકખીજને ચાહતા નથી, પણુ દરેકતે ખીન્ન તરફથી જે હિત મળે 
છે તે અંશે જ એડખીનને ચાહે છે. 

જેમતાો અનુરાગ આનન્દ ઉપર સ્થપાયેલો જે તેમતું' પણુ એ પ્રમાણે 
છે; ઉદાહરણુ તરીકે, લોકો વાકચતુર માણુસ માટે લાગણી ધરાવે છે, તે તે 
પોતે જે છે તેની ખાતર નણીં, પણુ તેઓને તેનાથી આનન્દ મળે છે તેતી ખાતર. 

ત્યારે, જેમના સ્નેહ ઉપયોગી ઉપર સ્થપાયેલે। છે, તેઓ તેમના પોતાના 
હિતની ખાતર એકખીન્નના ઉપર ભાવ રાખે છે, અને જેમનો સ્તેઠ આનન્દ 
ઉપર્‌ સ્થપાયેલે છે, તેઓ પોતાને જે આનન્દદાયક છે તેતી ખાતર એક 
ખીજના ઉપર ભાવ રાખે છે, દરેક ખીનનની ઉપર ભાવ રાખે છે તે તે જે 
છે તે માટે નહીં, પણુ ઉપયોગી અથવા આનન્દદાયક છે તે માટે. 


એટલે આ મિત્રતાઓ “ આકસ્મિક ” છે; કારણુકે સ્નેહના પાત્રને 
ચાહવામાં આવે છે, તે તેના વક્તિત્વ કે લક્ષણુની ખાતર નહીં, પણુ અમુક 
હિત અથવા અમુક આનન્દતા સાધન તરીકે. તેટલા માટે, આ પ્રકારની 
મિત્રતાએ સહેલાઇથી તૂટી જય છે, કારણુકે મતુષ્યો ફેરફાર વગરે રહેતા 
નથી, એટલે તેઆ એકખબીનને ઉપયોગી કે આનન્દદાયક થતા અટકે, કે 
તેમનો સ્તેહ બન્ધ પડે છે. પણુ ઉપચોગી એ ક'ઇ સ્થાયી વસ્તુ નથી, પણુ 
વખતોવખત ફ્રે છે. તેટલા માટે, જે હેતુથી મિત્રતા હતી તે અદશ્ય 
' થતાં, મિત્રતા પોતે ખતમ થાય છે, કારણુકે કેવલ તેની ખાતર તેતું 
અસ્તિત્વ હતું. 

આ પકારની મિત્રતા ખાસ કરીને મોટી ઊમરના માણસોમાં માલુમ 
પડે છે ( કારણુકે એ ઊમરે માણુસો આનન્દદા૧કના કરતાં ઉપષોગીને વધારે 
અતુસરે છે ), અને જે આધેડ તથા જીવાન માણુસાની જે લાભકારક છે 
તે તર% સૂદ્મ દદિ હોય છે તેમનામાં પણુ. છનાં આ પ્રકારના મિત્રે! ધણું 
કરીને સાથે રહેતા પણુ નથી; કારણુકે કોઇ વાર તેઆ આનન્દ્દાયક પણુ હોતા 
'તથી ( તેમ”ગીજએ ઉપયોગી હોય તે સિવાય તેમની સાથે કાયમના 
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સમાગમની તેમને જરૂર પણુ હોતી નથી); કારણકે પોતાતે કક સારૂં 
મેળવવાની આશા હોય તેટલે અ'શે જ તેઓ પોતાને આનન્દદાયક બનાવે છે. 

આ મિત્રતાઓની સાથે જ જે જાતની મિત્રતા મેજબાન અને મેહ: 
માનની વચ્ચે હોય છે તેને પણુ ધણું કરીતે ગણુવામાં આવે છે. 

જુવાન માણુસોની મિત્રતા આનન્દ ઉપર્‌ સ્થપાયેલી ગણાય છે; કાર્‌- 
ણુકે જીવાન માણુસો આવેગ પ્રમાણે જવે છે, અને ધણુંખરૂં પોતાને જે 
આનન્દદાયક હોય અને જે તરત વતમાન હોય તેને અતુસરે છે. પણુ જે 
વસ્તુઓમાં તેએ આનન્દ લે છે તે વર્ષોના વધારાની સાથે પરે છે. તેટલા 
માટે તેઓ મિત્રતા ખાંધવામાં ઉતાવળા હોય છે, અને તોડવામાં પણુ ઉતા- 
વળા; કારણકે તેમને પ્રસન્ન કરનાર વિષય જેમ પૂરે છે તેમ તેમની મિત્રતા 
ફરે છે; અતે આ પ્રકારના આનન્દ જલદીથી પ્રવાતે પાત્ર હોય છે. 


વળી, જીવાન માણસો સ્નેહમાં પડવાને પાત્ર હોય છે, કારણુકે સ્તેહ 
ધર્ણુખરૂં  આવેગનો વિષય છે, અને આનન્દ ઉપર સ્થપાયેલે છે : એટલે તેઓ 


સ્નેહમાં પડે છે, અને ફરી તરત ચાહતા બંધ પડે છે, અને આ પ્રમાણે 
એક દિવસમાં ધણી વાર એક સ્થિતિમાંથી ખીજ સ્થિતિમાં ફર્યા કરે છે. 


આ પ્રકારના મિત્રો પોતાનો વખત સાથે ગાળવાને અને સાથે રહેવાને 
ચાહે છે; કારણુકે આ પ્રમાણે તેએ મિત્રતાનો હેતુ સાધે છે. 


પણુ પૂર્ણ પ્રકારની મિત્રતા જેએ સદ્ગુણુમાં એકખીન્નને મળતા 
આવતા હોય તેવા સારા માણુસોની હોય છે. કારણુકે તેઓ બન્ને સારા 
માણુસ તરીકે એક બીજતું ભલું ઇચ્છે છે, અને સારા માણુસ હોવું એ 
તેમતું તાત્ત્વિક લક્ષણુ છે. અને જેઓ મિત્રોની ખાતર પોતાના મિત્રોનું 
ભલું ઇચ્છતા હેય તેઓ સાચામાં સાચા અથેમાં મિત્રો છે; કારણુકે તેમને 
એકખીજ તરપક જે ભાવ હોય છે તે તેઓ જે હોય છે તે માટે, અને 
આકસ્મિક રીતે નહીં: તેટલાં માટે તેમની મિત્રતા તેમના સદ્યુણુ જેટલા 
લાંબા વખત સુધી ટકે છે, અતે સદ્ગુણુ ટકે તેવી વસ્તુ છે. 

વળી, દરેક કેવળ સારો અને પોતાના મિત્ર તર્ક પણુ સારે! હોય છે; 


કારણુક્રે સારા, માણુસાને માટે એ ખરૂં છે, કે તેઆ કેવળ સારા હોય 
અને એકખીજને ઉપયોગી પણુ થાય છે, ન ન્ફે- ી 
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એજ રીતે તેઆ આનન્દદાયક પણુ હોય છે; કારણુકે સારા માણુસે। 
સ્વતઃ આનન્દદાયક અને પરસ્પર આનન્દદાયક ખન્ને હોય છે : કારણકે દરેક 
પ્રકારનું લક્ષણુ પોતાને યોગ્ય કર્મોમાં અને તેને મળતાં કર્મોમાં આનન્દ લે છે; 
પણુ સારા માણુસોનાં કર્મો એકજ અથવા સરખાં હોય છે. 


ત્યારે આપણે આશા રાખી શકીએ તેમ આ પ્રકારની મિત્રતા સ્થાયી 
હોય છે, કારણુકે સારી મિત્રતાનાં બધાં કારણોર્ન તે પોતાની અન્દર સંયુક્ત 
કરે છે. કારણકે દરેક મિત્રતાને કોધ્ઓક હિત અથવા કોઇક આનન્દનો હેતુ 
હોય છે ( પછી તે સ્વતઃ તેવો હોય કે જે માણુસ ચાહે છે તેની અપેક્ષાએ 
તેવા હોય ), અને ક'ઇક સાદશ્ય ઉપર સ્થપાય છેઃ પણુ અહીં બધાં આવ- 
શ્યક લક્ષણા મિત્રોના પોતાના સ્વભાવમાં રહેલાં છે; કારણુક્ે અહીં સાદશ્ય 
છે, અને ખીજ ખાખતો પણુ છે, એટલે કે, જે કેવળ સારૂં અતે જે કેવળ 
આનન્દદાયક છે તે, અતે આ સૌથી વધારે ચાહવા લાયક વસ્તુઓ છે; 
અતે તેથી આ પ્રકારના માણુસોની વચ્ચે સાથી સાચે! અતે શ્રેઇ સ્નેહ 
તથા મિત્રતા મળી આવે છે. 

આવી મિત્રતાઓ અસાધારણુ હોય એ સ્વાભાવિક છે, કારણુકે આવા 
માણુસો। ।વરલ છે. વળી આવી મિત્રતાને લાંબા અને પરિચિત સમાગમની 
જરૂર છે. કારણુકે કહેવત કહે છે તે પ્રમાણે નીમકતું જેઇવું પરશ્માણુ સાથે 
ખાધા વગર માણુસો એકબીજને ઓળખી શકે એ અશડય છે. તેમ જ્યાં 
સુધી દરેક પોતે ચાહવા લાયક છે, એમ ખીનજનતે બતાવી શકે અને પસંદ 
કરાવી શકે, યાં સુધી તેએ એકખીજને મિત્રો તરીકે સ્વીકારી શકે નણીં, 
અને મિત્રે થઇ પણુ શકે નહીં. જેઓ જલદીથી એકખબીન તરૂ મિત્રોની માકક 
વતેવા માંડે છે તેઓ મિત્રો થવાને ઇચ્છી શકે, પણુ ખરૂં જેતાં મિતે। નથી, તેઓ 
ચાહવા લાયક હોય એટલુંજ નહીં, પણુ એકબીનને તેવા નણુતા હોય તે 
સિવાય; મિત્ર થવાની ઇચ્છા ત્વરિત વિકાસની હો! શકે, પણુ મિત્રતા નહીં. 

યારે આ પકારની મિત્રતા સ્થક્યિત્વમાં અને ખીજ ખધી ખાખતોમાં 
સમ્પૂણ્‌ છે, અને દરેકતે જે બીજા પાસેથી મળે છે તે બધી રીતે એકજ 

“અવ સમાન હોય છે, અતે મિત્રો વચ્ચે તેમ હોવું જેઇઃએ. 


૨૩૦ એક્સ્ટિટલેનું નિકોમેઝીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


૪? બીજી આની અપૂણુ નકલે છે? 

જે મિત્રતાનો હેતુ આનન્દ છે તે ઉપલીને ક'ઇક મળતી છે; કારણકે 
સારા માણસો પણુ એકબીજાતે આનન્દદાયક હોય છે. તેમ જેનો હેતુ 
ઉપયોગી છે તે પણુ મળતી છે; કારણુકે સારા માણુસો એકબીન્નને ઉપયોગી 
પણુ હોય છે. અને આ દાખલાઓમાં પણુ મિત્રતા ટકી રહેવાનો સંભવ 
યારે સૌથી વધારે હોય છે, કે જ્યારે જે એક બીજા પાસેથી મેળવતો! હોય 
તે વસ્તુ એકજ હેય ( ઉ. ત આનન્દ). અતે એકજ હોય એટલુંજ નહીં, 
પણુ એકજ મૂળમાંથી ઉત્પન્ન હોય-ઉદ્ાહરણુ તરીકે, આશક અને પ્રિયતમ 
વચ્ચેની મિત્રતાના કરતાં ખે વાડયતુર્‌ માણુસો વચ્ચેતી મિત્રતા. કારણકે 
પાછલા દાખલામાં આનન્દનું મૂળ બન્નતેતે માટે એક નથી; આશક પોતાના 
પ્રિયતમને નિહાળવામાં આનન્દ માને છે, પ્રિયતમ પોતાતી શુશ્રૂષા થવાનું 
પર્સદ કરે છે; પણુ જ્યારે જીવાનીનું તેજ ઉડી જય છે, યારે મિત્રતા પણુ 
કરેઇ વાર અદશ્ય થઇ જાય છે; કારણકે એકને જેથી આનન્દ થતો તે સૌન્દર્ય 
મળતું નથી, અને ખીનને શુશ્રષા મળતી નથી. પણુ, બીજ તરક, ધણી 
વાર તેઓ મિત્ર તરીકે જરી રહે છે, એટલે કે જ્યારે તેમતે સમાગમથી 
એકખીનનાં લક્ષણા માટે ભાવ થયો હોય, અને તેઓ લક્ષણોમાં સમાન 
હોય વારે. 

જેઓ સ્નેહની ખાખતોમાં આતન્દનો નહીં પણુ લાભતો વિનિમય કરૈ 
છે તેઆ ઓઈી સારી રીતે અને ઓછી સ્થાયી રીતે [।મત્રો રહે છે. જે 
મિત્રતાનો હેતુ લાભનો હોય છે તે લાભ બંધ થતાં બંધ પડે છે; કારણકે 
તેએ એકખીનજને નઊીં પણુ લાભને ચાહતા હતા. 

(યારે આનન્દને માટે અથવા લાભતે માટે નઠારા માણુસોને પણુ એક 
ખીનની સાથે મિત્રતા થવી «્શડય છે, અને સારા માણુસોને નઠારાની સાથે, 
અને જેઓ સારા કે નઠારા એકેય ન હોય તેમતે કેઇઇ પણુ પ્રકારના મા- 
ણુસો! સાથે, પણુ એ સ્પટ છે કે જે મિત્રતામાં એક ખીજાને તેની જતની 
ખાતર ચાહે છે તે માત્ર સારા માણુસાની વચ્ચે શડય છે; કારણુકે નઠારા 
માણુસો કોઇક લાભ' મળે તેમ હોય તે સિવાય એકબીનમાં આનન્દ. , 


મિત્રતા અથવા સ્તેછુ. ૨૩૧ 


વળી, સારા માણુસોની મિત્રતા એજ એક એવી છે કે જેની સામે 
નિન્દાનું કશું ચાલી શકે નહીં; કાર્ણુકે માણુસોએ પોતે જેની કસોટી 
કરી હોય તેની સામે ખીજ કેોઉતું સાઘ્ય સ્વીકારવાને તેઓ તૈયાર હોતા 
નથી- વળી આવી મિત્રતા પરસ્પરનો વિશ્વાસ સૂચવે છે, અતે એવી ખાતરી 
કે કોઇ બીજનું કદાપિ બૂરૂં કરશે નહોં, અને સાચી મિત્રતામાં જે સૂચવાય 
છે તે બધું પણુ; અને બીજ મિત્રતાઓમાં એવી કશી ખાતરી હોતી નથી. 
કારણુકે માણુસે જેએ એકખીજને લાભની ખાતર ચાહે છે તેમને 
પણુ મિત્ર શખ્દ્ર લગાડે છે, જેમ રાજ્યોના સમ્બન્ધમાં બતે છે (કારણુકે 
સગવડતી ખાતર રાજ્યો એકબી સાથે સમ્બન્ધ ખાંધતાં ગણાય છે ), 
અતે જેઓ એકખીનતે આનન્દતી ખાતર ચાહે છે તેમતે પણુ લગાડે છે, 
જેમ બાળકો કરે છે, તેથી કદાચ આપણે પણુ આવા લેકેને એ નામ 
લગાડવું જઇએ, અતે જૂદા જૂદા પ્રકારની મિત્રતા સમ્બન્ધી ખોલવું જેઇએ,- 
પથમ, એ શખ્દના પ્રાથામક અતે ચોકસ અર્થમાં, સારા માષણુસ તરીકે 
સારા માણુસોની મિત્રતા; બીજું, બીનન પકાર કે જે આતી સાથે અમુક 
સાદસ્યના કારણુથી મિત્રતા કહેવાય છે તેઃ કારણુકે આ ખીન્ન લોકે। જે 
અ'શે તેમના સમ્ખબન્ધમાં હિતતું તત્ત્વ રહેલું હોય તે અ'શે મિત્રે કહેવાય 
છે, કે જેમાં સાદશ્ય રહેલું છે; કારણુકે આનન્દદાયક પણુ જે લોકો આ- 
નન્દદાયક વસ્તુઓને ચાહતા હોય તેમતે હિત છે. પણુ આ પાછલા ખે 
પ્રકારો એકત્ર થવાને પાત્ર નથી, તેમ એક જ માણુસેો લાભ અને આનન્દ 
બન્નેને માટે મિત્ર થતા નથી; કારણુકે આવા આકસ્મિક ગુણી એકજ 
સ્થાનમાં સ'યુકત થવાનો સભવ ઓછે! છે. 
હવે આપણે મિત્રતાના આ ભિન્ન ભિત્ પ્રકારો એળખાવી ગવા, 
એટલે આપણે કહી શકીએ કે નઠારા માણુસો આનન્દ અથવા લાભની 
ખાતર મિત્ર થશે, અને એકબીજતે આ ખાખતમાં મળતા આવરે, પણુ 
સારા માણુસે! જ્યારૈ ક્રિત્ર હરો યારે એડકબીન્નને તેઆ જે હશે તે માટે 
અર્થાત્‌ સારા માણુસ તરીકે ચાહરો. ત્યારે આ કેવળ મિત્રો છે; અતે ખીન્ન 
જડસસ્પતુથી અતે જે અંશે આને મળતા આવે છે તે અ'શે.'મિત્રો છે, 


૨૩૨ એરિસ્ટાટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્તર* 


પ, મિત્રતાની સ્થાવિતા માટે સમાગમ આવરયક છે? 

પણુ જેમ સદ્ગુણોના સમ્બન્ધમાં આપણે લક્ષણુ અથવા શક્તિની 
ઉતુણ્તા અને એ ઉકૃષ્તાના પ્રકાશન વચ્ચે ભેદ કરીએ છીએ, તેમજ મિ- 
ત્રતામાં પણુ છે. જ્યારે મિત્રો એકખીનની સાથે રહે છે, ત્યારે તેએ એક 
ખીજમાં આનન્દ લે છે, અને કણન ભલ્યું કરે છે; જ્યારે તેઓ 
નિદ્રિતિ અથવા એકખીનજથી દૂર હોય, યારે તેઓ મિત્ર તરીકે કર્મ કરતા 
નથી, પણુ તેમનામાં એવુ' વલણુ હોય છે કે જે પ્રગટ થતાં મિત્રતાનાં 
કર્મોમાં ફલિત થાય; કારણુકે દૂરતા મિત્રતાનો નાશ કરતી નથી, પણુ માત્ર 
તેના પ્રકાશનના. પણુ જે વિયોગ લાંખો વખત રહે, તો તે મિત્રતાને નણુ 
લુપ્ત કરે છે એમ ધારવામાં આવે છે; જે પરથી આ વચન નિકળ્યું છે-- 

“ધ્રણી ધણી મિત્રતા આજ સુધીમાં લુમ્ત થયેલી છે, સમાગ- 
મતા અભાવથી. ” 

નૃદ્દ માણુસો। મિત્ર કરવાને પાત્ર દેખાતા નથી, તેમ ઉદાસી માણસે 
પણુ નહીં; કારણુકે એમનામાં એવુ' થોડુંજ હોય છે કે જે આનન્દ આપી 
શકેઃ પણુ જે કદેદાયક છે અથવા આનતન્દદાયક નથી તેતી સાથે સમાગમમાં 
કોઇ પણુ માણુસ દિવસો! ગુઝારી શકે નહીં; કારણુકે આપણો સ્વભાવ, 
ખધી વસ્તુઓ કરતાં વધારે, કછટદાયકને પર્હિર્તો અતે આનન્દદાયકને શે।- 
ઘતા દેખાય છે. 

જેઓ એકખીજનોા સમાગમ સ્વીકારે છે, પણુ સાથે રહેતા નથી, 
તેએ મિત્રોતે બદલે શુભેચ્છકો દેખાય છે. કારણકે સાથે રહેવાના જેવી મિત્ર- 
તાની ખીજ કોઇ પણુ ખાસિયત નથી : જેમને મદદની જરૂર છે તેઓ તે 
આ પ્રમાણે શોધે છે, પણુ જેઓએ સુખી હોય છે તેઓ પણુ સમાગમને 
ઇચ્છે છે; કારણુક્રે બધા માણુસ। કરતાં તેમને એકાન્ત જીવન સૌથી ઓછું 
ફ્રાવે છે. પણુ માણુસો એકબીજાને આનન્દદાયક હોય તે વગર્‌ તેએ સાથે 
ર્હી શકે નહીં, તેમ એકજ વસ્તુઓમાં તેમને રસ* પડતો હોય તે સિવાય, 

જે સાથીપણાની આવસ્યક સરત દેખાય છે. 
(યારે, શ્યાપણે કરી કરીને કલયું તેમ, સાચામાં સાથી મિત્રતુ;ન્નોન્જે” 
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કે જે સારા માણસોની વચ્ચે હોય છે. કારષ્યુકે એમ દેખાય છે કે તે ચાહવા 
લાયક અને ઇંચ્છવા લાયક છે, કે જે સ્વતઃ સારૂં અતે આનન્દદાયક હોય, 
પણુ દરેક માણુસને માટે જે તેને સાર્ફ્‌ અતે આનન્દદાયક હોય તે; અતે સાર 
માણુસોની એકબીન્ન માટેની મિત્રતા આ ખબલ્લે કારણો ઉપર્‌ સ્થાપિત થાય છે. 

પણુ એમ દેખાય છે કે જ્યારે સ્તેઠ એક લાગણી છે, ત્યારે મિત્રતા 
એે એક ટેવ અથવા ધડાયેલી શક્તિ છે. કારણકે નિર્છગ વસ્તુએ પણુ 
સ્તેહપાત્ર હોઇ શકે, પણુ મિત્રોના એકખીજને માટે સ્તેઠ આશયને સૂચવે 
છે, અને આશય ટેવ અથવા ધડાયેલી શક્તિમાંથી પ્રભવે છે. અતે જેમને 
તેઓ ચાહે છે તેમવનું તેમની ખાતર ભલું ઇ/ચ્છવામાં તેએ લાગણીથી નહીં 
પણુ ટેવથી પ્રેરાય છે. વળી, મિત્રને ચાહવામાં તેઓ પોતાને માટે જે સારૂં 
છે તેને ચાહે છે; કારણુકે જે કોઇ એક સજ્જનને મિત્ર તરીકે પ્રાસ કરે છે 
તે પોતાને માટે જે સારં છે તે પ્રાષ કરે છે, એટલે દરેક જે પોતાને માટે 
સારં છે તેને ચાહે છે, અતે સારી ઇચ્છાઓ અતે આનન્દમાં તે જે આપે 
છે એ તે જે મેળવે છે તેતી બરાબર છે; કારણુકે સ્તેઠ અને સમાનતા, 
જે પ્રચલિત લેકોક્તિમાં એકત્ર થાય છે, તે સજ્જનોની મિત્રતાની અન્દર 
સર્વોપરિ કોઢટિમાં માલુમ પડે છે. 

૬, ધણા સાચા મિત્રે હોવા; એ અશકય છે? 


ઉદ્દાસ અને મોટી ઊમરના માણુસો જે પ્માણુમાં સ્વભાવે વધારે 
કઠોર હોય અતે માણુસોના સમાગમમાં એછો આનન્દ લેતા હોય, તે પ્રમા- 
ણુમાં મિત્રે કરવાને ઓછા પાત્ર હેય છે; કારણકે માણુસોના સમાગમમાં 
રસ એ ખીજ કેઇ વસ્તુના કરતાં અધિક અંશે મિત્રતાની ખાસિયત દેખાય છે, 
અને તેતે ઉત્પન્ન કરનાર છે. એટલે જુવાન માણુસેો જલદી મિત્રો કરી શકે 
છે, પણુ ધરડા માણુસો નહીં ( કારણકે માણુસોા! જેઓ તેમતે આનન્દ આપી 
ન શકે તેમતી સાથે મિત્રતા કરતા નથી ), તેમ ઉદાસ માણુસો। પણુ નહીં. 
આવા માણુસે, ખરેખર, શુભેચ્છકો હોઇ શકે, કારણુકે તેઆ એકબીજાનું 
શુભ ઇચ્છે છે, અને જરૂરમાં એકબીન્નને મદદ કરે, છે; પણુ તેઓ કેઇ 
 શહેન્સેટ્ત નથી, કારણુકે તેઆ એકખીનની સાથે રહેતા તથી, તેમ એક 
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ખીજમાં આનન્દ લેતા નથી, કે જે વસ્તુઓ, ખીજ કેઇ પણુ વસ્તુના કરતાં 
અધિક અંશે, મિત્રતાની ખા.સયત ગણાય છે. 

મિત્રતા શખ્દના પૂર્ણ અર્થમાં એક વખતે ધણા લેકેની સાથે મિત્રતા 
હોવી અશડય છે, જેમ એક સાથે ધણા માણુસોની સાથે સ્તેહમાં હોવું 
અશડય છે તેમ ( કારણુકે એ કઇક તીત્ર વસ્તુ દેખાય છે, પણુ તીત્ર લાગણી 
એકજ પાત્રને સૂચવે છે ); અને એક માણુસતે એક વખતે ધણા બહુ મળ- 
તાવડા માણુસ મળી નય, એ સહેલું નથી, કદાચ ધણા સારા માણુસ પણુ 
નહીં. વળી તેમણે એકખબીન્નની કસોટી કરેલી હોવી જેઇએ, અને તેઓ 
એકખબીજને ટેવાયેલા હોવા જેઇએ, કે જે ધણી મુસ્કેલીતી બાબત છે. 
પણુ લાભ અથવા આનન્દતે માર્ગે ધણા મળતાવડા માણુસો મળે એ તદન 
શક્ય છે; કારણુકે આવા માણુસો વિરલ નથી, અતે તેમતી સેવા થોડા 
વખતમાં બજવી શકાય. 


આ ખીજ પકારેમાં, જે 1મત્રતા સાચી મિત્રતાને સોથી વધારે મળતી 
આવે છે તે જેનો હેતુ આનન્દનો છે તે છે, કે જેમાં દરેક ખીજ્નની એકજ 
પ્રકારે સેવા ખજવતો હોય, અને ખન્તે એકબીન્નમાં અથવા એકજ વસ્તુ- 
ઓમાં આનન્દ લેતા હોય, કે જેમ જુવાન માણસોની મિત્રતાઓમાં હોવાતો 
સંભવ છે; કારણુકે બીજાઓના કરતાં તેમનામાં ઉદાર સ્વભાવ વધારે સાધા- 
રણુ હોય છે. પણુ જે મિત્રતાતો હેતુ ઉપયોગ છે તે હલકા આત્માઓની 
મિત્રતા છે. જેઓ સુખી હોય છે તેમને ઉપયોગી નહીં પણુ આનન્દદાયક 
મિત્રોની જરૂર છે; તેમતે સાથે રહી શકાય તેવા માણુસોતી જરૂર હોય છે, - 
અને જેકે તેઓ થોડા વખતને માટે જે કછ્દાયક હોય તે સહી લે, છતાં 
કોઇ પણુ માણુસ કે!ઇ વસ્તુ નિરન્તર સહન કરી શકે નહીં, હિત પોતાને 
પણુ નહીં, જે તે તેતે કછદ[યક હોય તો; એટલે તેમતે આનન્દદાયક મિત્રોની 
જરૂર પડે છે. પણુ આપણે કહી શકીએ કે તેમતે મિત્રે આનન્દદાયક 
હોવાની સાથે સારા અતે તેમને માટે સારા હોવાની પણુ જરૂર હોવી જઇએ; 
લારે મિત્રનાં બધાં લક્ષણે! સંયુક્ત થશે. 

ઊંચી” પદવીના માણુસો ભિન્ન [ભન્ન વગૈતા મિત્રે કરતા. ટે સળ”. 
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તેમતે કેટલાક ઉપયોગી મિત્રો હોય છે, અને ખીજ આનન્દદાયક હોય છે, 
પણુ જેમનામાં આ ખન્ને ગુણે! સયુક્ત હોય તેવા જવલ્લેજ; કારણકે 
જેઓ એક સાથે મળતાવડા અને સદગુણી હોય, કે જેઓ ઉમદા કર્મોમાં 
તેમને ઉપયોગી થઇ શકે તેવા માણુસોને તેઓ શોધતા નથી, પણુ તેઓ 
વાડયતુર માણુસાને શોધે છે કે જેઓ તેમતી આનન્દની ધ્રચ્છાને તૃપ્ત કરી 
શકે, અને ખીન્ન હેતુએ માટે તો તેઓ પોતાર્ના સૂચનાઓનાો અમલ કરી 
શકે તેવા હુશિયાર્‌ માણુસોને પસંદ કરે છે: પણુ આ બન્ને ગુણો એકજ 
વ્યક્તિમાં જવલ્લેજ સ'યુકત હોય છે. 

ખરેખર, આપણે કહેલું છે તેમ, સારે માણુસ આનન્દદાયક અને 
ઉપયોગી ખન્ને હોય છે, પણુ આવો માણુસ પોતાને સદ્દચુણુમાં ઉતરતો સ્વીન 
કારે તે સિવાય ઊંચી પદવીના માણુસની સાથે મિત્રતા કરતો નથી; આ 
પ્રમાણુજ તે સારા માણુસને સરખી રીતે મળી શકે છે, કારણુકે જે અંશે 
તે એક બાખતમાં ચડિયાતો છે તે અશે તે બીજી ખાખતમાં ઉતરતો છે. 
પણુ મોટા માણુસોને આ રીતે વતેવાનો અભ્યાસ હોતો નથી. 


અયાર સુધી જે મિત્રતાઓની વાત કરી તેમાં માણુસે! સમાન છે, 
કાર્ણુકે તેઓ એકખીન્નને માટે એક સરખુ કરે છે અને ઇચ્છે છે, અ- 
થવા ભિન્ન ભિત્ત વસ્તુઓનાં સમાત પરિમાણાનો વિનિમય કરે છે, જેમકે 
લાભને ખદલે આનન્દ. (આપણે સમજવી ગયા છીએ કે આગલીને મિત્ર- 
તાનું નામ ઓછું ધટે છે, અને પાછલી જત કરતાં તે એછી સ્થાયી હોય 
છે. આપણે એમ પણુ કહી શ#ીએ કે, એક સાથે સમાન અતે અસમાન 
હોઇને તે બન્ને મિત્રતાઆ છે અતે નથી એમ દેખાય છે. સદ્ગુણુ ઉપર્‌ 
સ્થપાયેલી મિત્રતાને મળતી હોવાના કાર્‌ણુથી તે મિત્રતાઓ લાગે છે; કારણુકે 
એકમાં આનન્દનતો અને ખીજીમાં લાભનો સમાવેશ થાય છે, જે બન્ને સાચી 
મિત્રતામાં હોય છે; પણુ વળી, સાચી મિત્રતા નિન્દાથી અસ્પૃશ્ય અતે સ્થાયી 
હોય છે, અને આ જલધીથી ફ્રી જય તેવી અતે બીજી ધણી ખાખતોમાં 
ભિન્ન હોય છે, તેથી તે અસમાનતાને લીધે તેઓ ,મિત્રતા ત હોય એમ 
, દૈખાવેઝે, ) 


૨૩૬ એરિ્સ્ટિટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


૭ અસમાન માણસોની વચ્ચે મિત્રતા સમ્બન્ધી; અને તેને 
પ્રમાણનો નિયમ* જે સીમાઓમાં આ શક્ય છે તે સોમાઓ.# 


૨ 


પણુ આ ઉપરાન્ત મિત્રતાતી એક બીજી નત છે, જેમાં પાત્રો અ- 
સમાન હોય છે, જેમકે એક પિતા અતે એક પુત્રતી, અતે સામાન્યતઃ એક 
મોટી ઊમરના આદમી સાથે એક ન્હાના આદમીની, અથવા એક સ્ત્રી સાથે 
એક પુર્ષતી, અથવા કો પણુ પકારતા એક શાસકતી એક પ્રજજનની સાથે. 

આ પણુ એકખીજથી ભિન્ન હોય છે; કારણુકે બાપની ખાળક સાથેતી 
મિત્રતા અને શાસકતી પ્રન્નજનત સાથેની મિત્રતા એ એક નથી, તેમ પિતાની 
પુત્ર સાથેની અને પુત્રની પિતા સાથેની એ એક નથી, તેમ પુરષતી સ્ત્રી 
સાથેતી અને સ્ત્રીની પુસ્ષ સાથેની એ એક નથી. કારણુકે આ દરેક વર્ગને 
જૂદી ઉત્કૃછ્્તા અતે જૂદું કતેવ્ય હોય છે, અને તેમના અનુરાગતાં કારણે 
પણુ જૂદાં જૂદદાં છે, તેટલા માટે તેમનો સ્તેઠ અને તેમતી મિત્રતા પણુ 
ભિન્ન ભિન્ન છે. ત્યારે દરેક જે ધતરને માટે કરે છે તે એક નથી, તેમ તે 
એક હોવાની તેમણે આશા પણુ રાખવી જઇએ નહીં; પણુ જ્યારે બાળકો 
પોતાને જન્મ આપનાર તર જે જે ફરજ છે તે માતાપિતાને આપે છે, અને 
માતાપિતા સનન્‍્તાન તરફ જે કેરેજ છે તે તેમતે આપે છે, ત્યારે આવી 
મિત્રતા સ્થાયી અને જેવી હોવી જેઇએ તેવી થશે. પણુ અસમાનતા ઉપર 
સ્થપાયેલી ખધી મિત્રતાઓમાં દરેક બાજુનો સ્તેઠ પમાણુમાં હોવો જેઇએ- 
મારા કહેવાની મતલબ એવી છે કે ખેમાંથી જે ખેઠતર ( અને વધારે ઉપ- 
યોગી વગેરે ) હોય તેને પોતે આપે તે કરતાં વધારે સ્નેહ મળવે। જઇએ; 
કારણુકે જ્યારે સ્નેઠ લાયકીના પ્રમાણુમાં હોય, ત્યારે એક નનતતી સમાનતા 
સ્થાપિત થાય છે, કે જે મિત્રતાની એક આવશ્યક સરત દેખાય છે 

પણુ ન્યાયના પ્રદેરામાં, જે સમાનતા હોય છે અને મિત્રતાના પ્રદેશમાં 
જે હોય છે તે વચ્ચે એક ભેદ દેખાય છે : કારણકે ન્યાયના પ્રદેશમાં “સમાન” 
( અથવા બરાબર) તો પ્રાથમિક “અર્થ “ ચુણુના પ્રમાણુ ” માં છે, અને 
“પાર્માણુમાં સમાત,” એ માત્ર બીજે અર્થ છે; પણુ મિત્રતામાં “ પરિ- 

માણુમાં સમાન ” કે ર. અને “ગુણુના પમાણુમાં” એ ખીક્ટે-નઈી”છ., 
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જ્યાં મનુષ્યોમાં સદ્ગુણુ અથવા દુગૈણુ અથવા દોલત કે બીજ કઇ 
ખાખતમાં મોટો તફાવત હોય છે, ત્યાં આ સપણ જઇ શકાય છે; કારણુકે 
તેઓ મિત્રે હોતા નથી અને થવાની આશા પણુ રાખતા નથી. દેવોના 
સમ્બન્ધમાં એ સૌથી વધારે સ્પછ્ટ રીતે જેઇ શકાય છે; કારણુકે બધી સારી 
વસ્તુઓમાં તેમની ત્રેઇતા સૌથી મોટી છે. પણુ રાજાઓના સમ્ખન્ધમાં સુદ્ધાં 
એ દેખાય છે; કારણુકે અહીં પણુ જેઓ ખહુ ઉતરતા હોય છે તેઓ તેમની 
મિત્રતાતો દાવો કરતા નથી; તેમ વજન વગરના માણુસો રાજ્યમાં જેઓ 
સૈથી સારા અને ડાલ્યા હોય તેમના મિત્ર થવાતી આશા રાખતા નથી. 
આવા દાખલાઓમાં કેટલી હદ સુધી મિત્રતા નભી શકે તે ચોકસ નકી કરવું 
અશડેય છે? ધણી વસ્તુઓ લઇ લેવાય, અને છતાં તે રહી શકે; પણુ, વળી, 
કોઇ માણુસ અતિ દૂર જય, જેમ ઈશ્વર છે, તો તેમ બની શકે નછીં. 

આથા કરીને એ વાંધો સૂચિત થયો છે, કે એક મિત્ર પોતાના મિત્રને 
માટે ખધાં હિતોમાં જે સૌથી મોટું છે, કે તેણે દેવ બનવું જોઇએ, તે તો 
ઇચ્છતો નથી; કારણુક્રે ત્યારે તે મિત્રને ખોઇ ખેસે-એટલે કે એક હિતને; 
કારણુકે મિત્ર એ એક સારી વસ્તુ છે. યારે જે આપણું કહેવું ખરૂં હોય 
કે, એક મિત્ર ખીજ મિત્રતું તેની ( તે મિત્રતી ) ખાતર ભલું ઇચ્છે છે, તો 
આપણે ઉમેરવું જઇએ કે “ મિત્ર પોતે હોય તેવા રહે તે અંશે :” એટલે 
કે તે માણુસ રહી શકે ત્યાં સુધી તે તેનું મોટામાં મોટું ભલું ઇચ્છશે-પણુ 
કદાચ જે સારી છે તે દરેક વસ્તુ નહીં; કારણકે દરેક માણસ સેથી વધારે 
* પોતાનું ભલું ઇચ્છે છે. 

૮ ચાહુવા અતે ચહાવા સમ્બન્ધી? 

ધણાખરા માણુસો મનની ઇચ્છાથી ચાહવાના કરતાં ચહાવાને વધારે 
ઇચ્છતા દેખાય છે; અને આ કારણુથી ધણાખશ માણુસો ખુશામતખોરેને 
પર્મદ કરે છે; કારણકે ખુશામતખોર એક ઉતરતો મિત્ર છે, અથવા તેવો 
હોવાનો અતે પોતે ચહાતૌ હોય તે કરતાં વધારે ચાહવાનો ૬મ્સ ડરે છેઃ 
પુણુ ચહાવું એ માન પામવાની પાસેનું ગણાય છે, અને ધણાખરા માણુસો 
' તે માર્ટ "બયાસ ,ફરે છે. 


ર૨૩૮ એરિસ્ટાટલનું નિંકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


પણુ એ લેકે માનને તેતી પોતાની ખાતર નહીં પણુ અકસ્માતથી 
ઇચ્છતા દેખાય છેઃ ધણાખરા માણુસે અધિકારવાળા માણુસો તરફથી માન 
પામવામાં આનન્દ લે છે તે આશાને લીધે; કારણુકે તેઓ પોતાને જેતી 
જરૂર હોય તે તેમની પાસેથી મેળવવાની આશા રાખતા હોય છેઃ તેટલા 
માટે તેએ આગામી સારી વસ્તુઓના ચિઉ્‌ તરીકે આ માતમાં આનન્દ લે 
છે. બીજી તરક જેએ સારા અને સુન મારી તરફથી પ્રતિદા અથવા 
માનને કીમ છે તેઓ પોતાના સમ્બન્ધી પોતાનો અભિપ્રાય દઢ કરવાને 
ઉત્સુક હોય છે; તેઢલા માટે પોતાની લાયકી જેઓ ઝાહેર કરૈ છે તેમના 
નિર્થયમાં વિકાસને લીધે તેમને જે પ્રતીતિ મળે છે તેથી તેઓ પ્રસન્ન થાય છે. 


પણુ માણુસો ચહાવાની ખાતર ચહાવામાં આનન્દ માને છે; જે પરથી 
એમ દે'ખાય છે કે માત પામવાના કરતાં ચહાવું ખેઠુતર છે, અને મિત્રતા 
તેતી પોતાની ખાતર ઇૃછે છે. 

છતાં મિત્રતા ચહાવાના કરતાં ચાહવામાં રહેલી દેખાય છે. આ મા- 
તાઓ ચાહવામાં જે આનન્દ મેળવે છે તેમાં જણાઇ આવે છે; કારણકે 
કેટલીક માતાઓ પોતાનાં ખાળકોતે બીજને ઉછેરવા માટે આપી દે છે, અને 
પોતે તેમતે ઓળખે છે માટે તેમને ચાહે છે, પણુ ખન્ને મળવાનુ” અશડય 
હોય, તો! બદલામાં સ્નેહની અપેક્ષા રાખતી તથી, ખલકે બાળકોને સારી 
સ્થિતિમાં જ્નેઇને અને તેમને ચાહીતે સન્તુ8 રહે છે, જેકે બાળકો અન્નાન 
હોઇને માતા તરક જે ધટે તે કશું તેમતે આપી શકતાં નથી. 


મિત્રતા (ચહાવાના કરતાં) ચાહવામાં વધારે રહેલી છે, અતે જેએ 
પોતાના મિત્રોને ચાહે છે તેમતે આપણે વખાણીએ છીએ, તેથી એમ 
દેખાય છે કે મિત્રનો સદ્યુણુ ચાહવું એ છે, એટલે જ્યારે માણુસો એક 
ખીજની લાયકીના પ્રમાણુમાં 'એકખીનને ચાહે છે, ત્યારે તેઓ સ્થાયી મિત્ર 
રહે છે, અતે તેમની મિત્રતા સ્થાયી છે. 

જે લોકો અસમાન હોય છે તેઆ પણુ આ રસ્તે સૌથી સાચી રીતે 
મિત્ર થઇ શકે; કારણુકે' આ પ્રમાણે તેઓ પોતાને સમાન કરી શકે : 
સમાનતા અને સદશતો મિત્રતા તરફ વળે છે, અતે સૌથી # વધારે નક 
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સદ્ગુણુમાં એકબીજાને મળતા આવતા હોય તેમની સદશતા; કારણુકે આવા 
માણસો, ફેર્પ્રારતે થોડાજ પાત્ર હોવાથી, સ્વતઃ અને એકબીજાને જેવા હતા 
તેવા નરી રહે છે, અને એકખીન પાસેથી કશું અધટિત માગતા નથી, 
અથવા એકખીજ માટે કશું અધટિત કરતા નથી-ખરે, તેવી કોઇ પણુ વસ્તુથી 


તો એકખીન્ને અટકાવે છે; કારણુકે સારા માણુસની એ ખાસિયત હોય છે 
કે પોતે ખોટું કરવું તહીં, અને પોતાના મિત્રને ખોટું કરવા દેવું તહીં. 


ખીજ તરક, ખરાખ માણસોમાં ( મિત્ર તરીકે ) કરશું સ્થાયિત્વ હેતું 


નથીઃ કારણકે તેઓ પોતાના જેવા પણુ રહી શકતા નથી; પણુ થોડા વપષ્મત 
મારે તેઓ મિત્ર ખતે છે, અને એકખીન્નની દુછ્તામાં પ્રસન્ન થાય છે. 


છતાં, જેએ પરસ્પર ઉપયોગી અતે અતુફૂળ હોય છે, તેઓ વધારે 


મુદ્ત સુધી મિત્ર તરીકે જરી રહે છે. એટલે કે જ્યાં સુધી તેઆ આનન્દ 
અથવા લાભ આપતા નરી રહે ત્યાં સુધી. 


જે મિત્રતાનો હેતુ ઉપયોગિતાનો હોય છે તૈ ખીજ કોઇ પણુ પ્રકારના 
કરતાં વિરુદ્દાના સંયોગ જેવી વધારે લાગે છે, જેમકે તવ'ગર અને ગરીબના, 
અજ્ઞાન અને વિદ્દાનના; ક્રારણુકે માણુસને જ્યારે કેધ વસ્તુતી જરૂર હોય 
છે, યારે તે મેળવવાની ઇચ્છાથી તે અમુક વસ્તુ બદલામાં આપે છે. અને 
કદાચ સ્નેહી અને તેના સ્નેહપાત્રતે, સુન્દર અને કુરૂપ માણુસતે આપણે આ 
વર્ગમાં દાખલ કરી શકીએ. અને ચાહનારાઓ પોતે જેમ ચાહતા હોય તેમ 
ચહાવાનો દાવો કરીને ધણીવાર હાસ્યાસ્પદ થાય છે તેનું આ કારણુ છે; પોતે 
તેવાજ ચાહવા યોગ્ય હોય તો કદાચ તેએ તેવે દાવો કરી શકે, પણુ જ્યારે 
' તેમનામાં કશું ચાહવા લાયક ન હોય, ત્યારે તેવો દાવો કરવો એ મૂખૈતા ભરેલું છે. 

પણુ કદ્દાચ કોઇ પણુ વસ્તુ પોતાથી જે વિરુદ્દ હોય તેને ઇચ્છતી નથી, 
સિવાય કે આકસ્મિક રીતે, ઇચ્છા તો વસ્તુતાએ ખબત્તેની વચ્ચે જે મધ્યમ 
હોય તેને માટે હોય છે; કારણકે આ સારૂં છે. ઉદાહરણુ તરીકે, સૂકાને માટે, 
ભીનું નત થવું, પણુ વચલી સ્થિતિએ આવવું, એ સારૂં છે, તથા ગરમતને 
માટે, અને આ વિરદ્દોમાંતોં ખીન્નઓ માટે પણુ એ પમાણે. છતાં આ 


ફા આપણે જવા જ જ કારણુકે, ખરેખર, આપણા વતેમાન ઉદ્દેશથી 
1 જેના અસમ્બદહ્દ છે 


ર૪૦ એેર્સ્ટિટલનું નિકોમેઝીઅન નીતિશારઝ- 


હ? દરેક સમાજને જેમ ન્યાયનું તેમ મિત્રતાતું તેતું પોતાનું રૂપ 
હોય છે, બધા સમાજે નાગર સમાજમાં સમાય છે? 
આપણે શરૂઆતમાં કલુ' છે તે પ્રમાણે એમ દેખાય છે કે મિત્રતા 

અને ન્યાય બન્નેના વિષય અને પ્રસંગ એક છે. એમ ધારવામાં આવે છે 

કે દરેક સમાજ અથવા મ્‌'ડલી ન્યાયને માટે અને મિત્રતાને માટે પણુ કક 
પ્રસંગ આપે છે; એટલું તો ખરૂં કે લોકો સૂરમાં અથવા લડાઇમાં પોતાના 
સાથીઓને મિત્ર તરીકે સમ્બોધે છે, અને એ પમાણે ખીજ મ'ડલીઓમાં. 
જે કોઇ અંશે તેઓ સાથી હોય તે અંશે મિત્રતાને માટે પ્રમંગ છે, કારણુકે 
તે અંશે ન્યાયને માટે પ્રસંગ છે. 

વળી “મિત્રતો માલ એ બધાની મિલકત છે, ” એ કહેવત સાચી છે; 
ઝરણકે મિત્રતા સાધારણ્યને સૂચિત કરે છે. ખરેખર ભાઇએ અને સાથીન 
ઓને બધી વસ્તુઓ સાધારણુ હોય છેઃ બીજ મિત્રેતે અમુક ચોકસ 
વસ્તુઓ સાધારણુ હોય છે, કોઇને વધારે અતે કોઇતે ઓછી; કારણકે 
મિત્રતાએ પાયરીમાં પણુ ભિન્ન ભિન્ન હોય છે. પણુ જે ન્યાયને અપેક્ષિત 
છે તે પણુ જૂદ્દા જૂદા દાખલાઓમાં જૂદુ' જૂદુ' હોય છે; ઉદાહરણુ તરીકે, 
તેને માબાપ તર્કથી બાળકે તરક જે અપેક્ષિત છે તે ભાઇઓ તરથી 
એકખબીન તરફ અપેક્ષિત નથી, તેમ જે સાથીઓ તરેક્થી અપેક્ષિત છે તે 
એકજ નગરના રહેવાસીઓ તરદ્થી અપેક્ષિત નથી, અને મિત્રતાની બીજી 
વાતોમાં પણુ એ પ્રમાણે. 

અન્યાય પણુ આ જૂદા જૂદા સમ્બન્ધોમાં જૂદાં જૂદા રૂપ ધારણુ 
કરે છે, અને મિત્રતાની કોટિ પ્રમાણે વધે છે; ઉ. ત. એકજ નગરના 
રહેવાસીને લૂટવાના કરતાં પોતાના સાથીને લૂટવો। એ વધારે ખરાબ છે, અને 

એક અનણ્યાને મદદની ના ત્પાડવાના કરતાં પોતાના ભાઇને ના પાડવી એ, 

અતે ખીજ કે! માણુસને મારવાના કરતાં પોતાના બાપને મારવો એ. વસ્તુ" 

તાએ ન્યાયતી માગણીઓ એવી છે કે તેઓ જેમ 'મિત્રતા વધે તેમ વધે છે, 
કારણુકે બન્નેનું ક્ષેત્ર એક છે, અતે ખત્ને સાથે વર્હિત થાય છે. 
_ પણુ બંધા મકારતાં મંડળો અથવા સમાજે અમુક રાજકીય “$ળ . 


મિત્રતા અથવા સ્નેહું. ૨૪૧ 


અથવા નાગરિકોના સમાજના જણે ભાગા હોય તેમ દેખાય છે. કારણુકે 
સૌમાં માણુસો અમુક સામાન્ય લાભને માટે અને પોતાના જીવનને જેની 
જરૂર છે તેવી કે।૪ક વસ્તુની શોધમાં એકઠા થાય છે. પણુ નાગરિકોનો 
સમાજ સામાન્‍ય લાભોને માટેજ પ્રથમ રથપાયેલે દેખાય છે, અતે તેનીજ 
ખાતર જરી રહે છે; કારણુકે કાયદા બાંધનારાએ આતેજ લદ્્ય કરે .છે, 
અને જે બધાના સામાન્ય લાભતે માટે છે તે ન્યાથ્ય કહેવાય છે. 

આ પ્રમાણે ખીન્ન' બધાં મ'ડળે અસુક લાભને લદ્દય કરતાં જણાય છે, 
ઉ. ત. ખલાસીઓ પૈસા પેદ્દા કરવાને અથવા એવી કેઇ ખાખતને માટે 
મૂત્તેહમ'દ સફરંતી ખાતર કામ કરે છે; સૈનિકો પ્તેહુમ'હ લડાધને માટે, પછી 
તેમના અન્તિમ ઉદેશ ગમે તો દ્રજ્યપ્રામિતા, અથવા વિજયનો કે રાજ્ય 
સ્થાપવાનો હૈય; અતે અમુક કોમ અથવા દેશભાગના માણુસોમાં પણુ એમ 
જ હોય છે. વળી કેટલાંક મહળાતો ઉદેશ આનનન્‍્દતો દેખાય છે, જેમકે 
માણુસો અમુક -મેજખાની માટે એકઠા થાય યારે; કારણુકે અહીં ઉદેશ ભોજન 
અતે સમાગમનો હોય છે, ;પણુ આ ખધાં મળો નાગરિકોના મ'ળને અધીન 
દેખાય છે; કારણુકરે નાગરિકોના મ'ડળને ઉદેશ પ્રાસંગિક, લાભતો તહીં પણુ 
આખી ઝિન્દગીના લાભનો દેખાય છે, અને તે જ્યારે અંગીઓ ઉત્સવો ઉજવે 
અને એવે પ્રમંગે મેલાવડાએ કરે, અતે દેવોની પૂન્ન કરે, તથા પોતાને માટે 
આનન્દ અને ગમ્મતની વ્યવસ્થા કરે ત્યારે પણુ. કારણુક્રે પુરાતન ઉત્સવો 
અને મેલાવડા ખેતીનો પાક ઉતારી લેવાય તે પછી થતા દેખાય છે; કારણુકે 
' તે પ્રથમ ફળોના સમપૈણુ સરખા છે, અતે લોકોને પણુ એ વખતે સૌથી 
વધારે અવકાશ હોય છે. 

એટલે બધાં મ'ડળા નાગરિકોના મડળતા વિભાગો જેવાં દેખાય છે; 
અતે જૂદા જૂદા પ્રકારતી મિત્રતા જૂઠા જૂદા પ્રકારનાં મંડળોને પ્રતિરૂપ થશે. 

૧૦૦ રાજ્યવ્યવસ્થાનાં ત્રષુ રૂપો સસ્બત્ધી. 

હવે, રાજ્યવ્યવસ્થાતા ત્રણુ પ્રકારો છે, અને વિકૃત રૂપાની પણુ એજ 
સંખ્યા છે, કે જે આતી વિકૃતિઓ છે એમ કહી શ્રકાય. વાસ્તવિક રાજ્ય 
જ્યુવસ્ય! રાજશાસન અને શિદ્શાસત છે; અને ત્રીજું, શાસનંતું એક એવું 


ર૪૨ એરિસ્ટોટલનું નિંકોમેફીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


રૂપ છે કે જે મિલકતના અડસદા ઉપર સ્થાપિત થાય છે, અને જેને યથાર્થ 
રીતે માનશાસન કહેવું જઇએ, જેકે ધણાખરા માણુસો તે માટે માત્ર 
વ્યવસ્થિત શાસનના નામથી વ્યવહાર ડરે છે. 

આમાં, રાજશાસન સૌથી સારૂં અતે માનશાસત સૌથી ખરાખ છે. 
રાજશાસનનું વિકૃત રૂપ નિષ્ઠુર શાસત છેઃ બન્ને રાજશાસન છે, પણુ તેમની 
વચ્ચે અન્તર્‌ અતિશય છે; કારણુકે નિષ્ઠુર શાસક તેનો પોતાનો લાભ શોધે 
છે, જ્યારે રાજા પોતાની પ્રજ્નના લાભને લદ્દય કરે છે, કારણુકે જે પરિપિણું 
અતે જે ક'૪ સારૂં છે તે સવૈથી ભરપૂર સમ્પન્ન ન હોય તે વાસ્તવિક રાજ 
નથી; એવા માણુસતે કશું વધારે જેઇતું તથી; એટલે તેતો પોતાનો લાભ 
નહીં પણુ તેની પ્રજાનો લાભ તેનું લઘ્ય થાય છે. આ કરતાં જૂદા લક્ષણુના 
માણુસ તો ચિદ્દીએ નાખીને ચૂ'ટાય છે એ પ્રકારનો જ રાજા થઇ શકે. 


નિષ્ડુરશાસન રાજશાસનથી વિરુહ્દ છે, કારણુકે તિષ્ડુર શાસક પોતાના 
હિતતે જ શોધે છે; એને એ શાસન માટે એ કેવળ સપણ છે કે એ સૌથી 
ખરાબ છેઃ આપણે ઉમેરી શકીએ કે જે સથી સારૂં છે તેથી વિરુદ્ધ સૌથી 
ખરાખ હોવું જઇએ. 

રાજશાસન વિકૃતિ પામતાં નિષ્ટુરશાસત થાય છે; કારણુકે નિષ્ડુંરશાસન 
એ રાજશાસનતું વિકૃત રૂપ છે? એટલે નઠારા રાજ નિષ્ઠુર શાસક થાય છે. 

શિછ્શાસન શાસકોના દર્ગુણુથી વિકૃતિ પામીને ધનિકશાસન થઇ જાય 
છે, કે જેઓ સાર્વજનિક મિલકત અને પ્રતિષ્ઠા યોગ્યતા પ્રમાણે વહે'ચવાને 
ખદલે ખંધી અથવા ધણીખરી સારી વસ્તુઓ પોતાને માટે લે છે, અતે 
એકના એક માણુસોને હમેશાં નિયોગોા સુપ્રત કરે છે, તથા દ્રવ્યતે સૌથી 
વધારે માત આપે છે; ત્યારે સારામાં સારા માણુસોને બદલે થોડા નઠારા 
માણુસોના હાથમાં અધિકાર આવે છે. 

છેવટે, માનશાસન વિકૃતિ પામીને બહુશાસન થાય છેઃ અને ખરેખર 
તેએ એકખીન્નની નિકટ સીમા ઉપર છે; કારણકે માનશાસન પણુ સમૂહનું 
શાસન થવાને ઉદ્છિ છે, અને જેમની પાસે મિલફત હોવાની યોગ્યતા છે 
તે ખધા સમાન છે; 


મિગંતા અથવા સ્નેહ. ૨૪૩ 


તયારે આ માર્ગી ભિન્ન ભિન્ન રાજ્યવ્યવસ્થાએ વિરૃત થવાને સોથી 
વધારે પાત્ર છે; કારણુકે આ દિશાઓમાં ફેરફાર ઓછામાં ઓછે છે, અને 
પ્રતિરોધ થોડામાં થોડો થાય છે. 

શાસનનાં આ રૂપોની પ્રતિકાતઓ કડુમ્બામાં મળી શકશે. ઉદાહરણુ 
તરીકે, પિતા અતે પુત્રોના મંડલતું રૂપ રાજશાસનનું છે; કારણુકે પિતા 
પોતાનાં બાલકોની સંભાળ લે છે. હૈ।મર ઝીયસને પિતા તરીકે સમ્ખોધે 
છે તેતું પણુ આ કારણુ છે; કારણુકે રાજશાસનનો ઉ દેશ પિતાના શાસન 
જેવું થવાનો છે, પણુ ઈરાનમાં પિતા અને પુત્રનું મ'ડલ નિષ્ઠુર્શાસન 
જેવું છે; કારૃણુકે ત્યાં પિતાએ પોતાના પુત્રોને ગુલામો તરીકે વાપરે છે. 
ધણી અને ગુલામતુ મ'ડલ્ર પણુ [નષ્ટુંર છે; કારણુકે તેમાં ધણીનો લાભ 
સચવાય છે. છતાં આ શાસનનો પ્રકાર વાજબી દેખાય છે, અતે ઇરાતનો 
પ્રકાર ખોટો લાગે છે; કારણુકે જૂદી" જૂદી વ્યક્તિઓને જૂદી જૂદી જાતનાં 
શાસતોાતી જરૂર છે. 

પતિ અતે પત્તીનું મ'ડલ શિષશાસન દેખાય છે? કારણુકે પતિ 
પોતાની યોગ્યતાના પ્રમાણુમાં અધિકાર ભોગવે છે, એટલે કે જે વસ્તુઓ 
તેના પ્રદેશની છે તેમાં તે શાસે છે, પણુ જે વસ્તુઓ તેની પત્નીના પ્રદેશની 
હોય તેવી તે તેને સુપ્રત કરે છે. પણુ જ્યારે પુરુષ બધી ખાખતોમાં આધ- 
પત્ય વાપરે છે, ત્યારે એ સમ્બન્ધ વિકૃત થઇને ધતશાસન થઇ નય છે; 
કારણુકે ત્યારે તે જ્યાં તેના હક નથી ત્યાં પણુ શાસત કરવા લાગે છે, 
અને જે ખાખતોમાં તે ખેઠતર છે તેમાંજ નહીં. ખીજ તરક, કે!ઇ વાર 
પત્તી પણુ વારસાદાર હોવાના કારણુથી શાસન ચલાવે છે. આ દાખલા 
ઓમાં અધિકાર યોગ્યતાના પ્રમાણુમાં નથી, પણુ ધનશાસતોની માકક દ્રવ્ય 
અને સત્તાના કારણુથી આપવામાં આવે છે. #* 

ભાઇએઓનું મ'ડલ માનશાસતને મળતું આવે છે; કારણુકે ઊમરમાં 
તપ્રાવત હોય તે સિવાય તેઆ સમાન છે. આ કારણુને લીધે જે તેઓ 
ઊમરમાં બહુ અસમાન હેય તો તેમની મિત્રતા ભાઇઓની , મિત્રતા રહી 
' શકતી ન્થી. 


૨૪૪ એસ્સ્ટિટલનું તિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


મડલમાં ખહુશાસનનું રૂપ તે કુડુમ્ખામાં માલુમ પડે છે, કે જેમાં કેપ 
ધણી હોતો નથી ( કારણુકે ત્યાં બધા સમાન પદવીના હોય છે ), અથવા 
જ્યાં ધરતો સુખ્ય માણુસ નિખળ હોય છે, અને દરેક માણુસ જે પોતાને 
ગમે તે કરે છે. 
૧૧૦ સમૃરૂપ મિત્રતાતા પ્રકારો સમ્બન્ધી? 


શાસનનાં આ રૂપોમાંથી દરેકમાં જેટલો ન્યાયતે તેટલે જ મિત્રતાને 
પ્રદેશ છે. પ્રથમ તો, રાન્ન અસાધારણુ લાભ આપીને પોતાની પ્રજ તર- 
કૂની મિત્રતા બતાવે છે; કારણુકે તે ભલે હોઇને પોતાની પ્રનનનું ભલું કરે 
છે, અને તેમતું કલ્યાણુ થાય એવી રીતે તેમને પોષે છે, જેમ કેઇઇ ભર- 
વાડ પોતાનાં ધેટાંતે પોષે છે તેમ,-જેથી હોમર એગેમેમ્નાનતે “ લે[કોતો 
ભરવાડ ” કહે છે. 

એક પિતાની પોતાના ખાલક તર્કની મિત્રતા પણુ એવા જ પ્રકારની. 
છે, જેકે તેમાં કરેલા ઉપકારો વધારે હોય છે. કારણકે પિતા ખાલકતી 
હયાતીના કર્તા છે, જે લાભ સૈથી મોટો દેખાય છે, અતે તેના પોષણુ તથા 
કેળવણીના; અને આ ખાખતો આપણા પૂર્વજોને પણુ આપણે સામાન્યતઃ 
આરોપીએ છીએ : અતે આ પ્રમાણે એ કુદરતને અનુરૂલ જ છે કે પિતાઓ 
પોતાનાં બાલકેતે શાસે છે, અને પૂવેજો વ'શજેને, અને રાળએ પ્રજાઓને. 

આ મિત્રતાઓમાં એક પક્ષની ખીજ પક્ષ ઉપર ત્રેષતા અન્તડીત છે; 
અને એ કારણુથી માતાપિતાને ( સેવાની સાથે ) માત પણુ મળે છે.# વળી, 
અહીં ન્યાયને જે અપેક્ષિત છે તે ખન્ને પક્ષતે માટે સમાન નથી, પણુ જે 
તેમની યોગ્યતાતે ધટિતિ હોય તે; કારણુકે આ ( ન્યાયની માફક ) મિત્રતાતો 
પણુ નિયમ છે. ક 

વળી, પતિ અને પત્નીની મિત્રતા શિછ્શાસનમાં જે હોય તે જ છે; 

*આપણે રાનને કરો આપીએ છીએ, અને માતાપિતાને વૃદ્ધાવસ્થામાં પાળીએ 

છીએ. છતાં તેમણે “આપણે માટે જે કર્યું છે તેને માટે આ પૃરતે। બદલે! નથી, 
તે માટે તૈમને મૌન આપવાની પણુ આપણી ફરજ થાય. છે. ી 
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કારણકે બન્ને પોતપોતાના ગુણુ પ્રમાણે લાભ પામે છે, ખએેહતરને વધારે અને 
દરેકને ધટિત હિત મળે છે; પણુ આ ન્યાયનો સુદ્ધાં નિયમ છે. 

ભાઇઓની મિત્રતા સાથીઓની મિત્રતાને મળતી આવે છે, કારણુકે 
તેઓ સમાન અને સરખી ઊમરતા હોય છે; પણુ જેમતી એ સ્થિતિ હોય 
છે તેએ ધણે ભાગે સરખી લાગણીઓ અતે લક્ષણુતા હોય છે. અને માન 
શાસનમાં મિત્રતા આ જ રૂપતી હોય છે; કારણુકે અહીં નાગરિકો સમાત 
અને બરાખર થવા ઇચ્છે છે એટલે તેએ વારાફરતી અધિકાર લે છે, અને 
સરખી રીતે વહે'ચે છેઃ એટલે તેમતી મિત્રતા પણુ એજ નિયમને અનુસરશે. 


વિકૂત રૂપોમાં ન્યાયને માટે જેમ થોડે જ અવકાશ છે, તેમ મિત્ર" 
તાને માટે પણુ થોડે જ છે, અને ખરાબમાં ખરાબતી અ'દર સૌથી થેડે; 
નિષ્ઠુરશાસનમાં થોડી જ મિત્રતા હોય છે, અથવા કશી હોતી નથી. કાર્‌- 
ણુકે જ્યાં શાસક અતે પ્રજને કશું સાધાર્‌ણુ ન હોય, યાં જેમ કશો ન્યાય 
હોઇ શકે નહીં તેમ કશી મિત્રતા પણુ હોઇ શકે નછીં,-ઉ. ત. જ્યાં સમ્બન્ધ 
કારીગર અને તેના ઓજરેનો, અથવા આત્મા અતે તેતા શરીરનો, અયવા 
ધણી અને ગુલામતો હોય યાં. ઓનર અતે શરીર અતે ગુલામ સૈ 
જેઓએ તેમને વાપરે છે તેમનાથી લાભ પામે છે; પણુ તિર્જવ પદાથો સાથેના 
આપણા સમ્બન્ધોમાં મિત્રતા કે ન્યાય આવી શકતાં નથી; તેમ એક ધોડા 
કે બળદ સાથેના આપણા સમ્બન્ધોમાં તહીં; કે ચુલામ તરીકે ગુલામની 
સાથેના આપણા સમ્બન્ધોમાં નહીં, કારણુકે ધણી અતે ગુલામ વચ્ચે કશું 
'સાધારણુ હોતું નથી. ગુલામ જીવતું ઓન્નર છે; એન્નર નિર્જીવ ગુલામ છે. 
એટલે ગુલામ તરીકે તેતી સાથેના તેના ધણીના સમ્ખન્ધોામાં મિત્રતા આવી 
શકતી નથી, પણુ માણુસ તરીકે આવી શકેઃ કારણુકે જે કોઇ કાયદા અને 
કરારમાં ભાગદાર થઇ શકે તેની સાથેના કોઇ પણુ માણુસતા સમ્ખન્ધોમાં 
કોધ્ક પ્રકારના ન્યાયને માટે અવકાશ દેખાય છે, અતે જો એમ હોય, 
તો કેક પ્રકારતી મિત્રતાને માટે પણુ અવકાશ છે, કી જે અંશે તે 
માણુસના નામને પાત્ર હોય તે અંશે. 

અને આમ,મિત્રતાઓ અતે ન્યાય અમુક અલ્પ અંશે વિષ્ડુરશાસ- 


ર્‌સ્ક એરિસ્ટોટલનું નિકોમે?ીઅન નીતિશાસ્તર* 


તામાં પણુ મળી આવે છે, પણુ વિકૃત રૂપાની અ'દર્‌ ખીન્ન કે!ઇ પણુ કરતાં 
ખહુશાસતોમાં વધારે અ'શે; કારણુકે ત્યાં નાગરિકોને સમાન હોવાથી ધણી 
વસ્તુઓ સાધારણુ હોય છે. 

1૨? સગાએ અને સાથીઓની મિત્રતા સમ્બન્ધી? 

બધી મિત્રતા, આપુણે કહેલું છે તેમ, સહવાસ સૂચવે છે; પણુ સગા- 
એની મિત્રતાને અને સાથીઓની મિત્રતાને આપણે ખીજથી છૂટી કરવી 
બેઇઇએ.- એફ નગરના રહેવાસીઓએ, એક કોમતા આદમીઓ, એક વહાણુના 
ખલાસીઓ, વગેરેની મિત્રતાએને, આમનાથી વિરુદ્ઠ, સહવાસ સાથે વધારે 
નિસખત દેખાય છે; કારણકે તેઓ કેક પ્રકારના કરાર ઉપર્‌ સ્થપાયેલી 
લાગે છે. મેજબાન અતે મેહમાનની મિત્રતાને પણુ આ વગેમાં દાખલ કરી શકાય. 

સગાઓની મિત્રતામાં જૂદી જૂદી જાતિઓનો સમાવેશ થતો દેખાય 
છે. પણુ તેતાં બધાં રૂપોમાં તે માખાપ અને બાલકની મિત્રતા પર આધાર 
રાખતી લાગે છે. કાર્ણુકે માખાપાને પોતાના એક ભાગની માકક બાલકે 
હોય છે; બાલકો માતાપિતાને પોતાતી હયાતીના કાર્‌ણુ તરીકે ચાહે છે. પણુ 
બાલકો આ પોતાનાં માખાપ છે એમ જણે છે તે કરતાં માબાપ પોતાનાં 
ખાલકોને વધારે સારી રીતે જણે છે, અને જે જન્મ આપે છે તે જે 
પોતામાંથી પ્રભવે તેના તરફ બાલક પોતાને જવત આપનાર તર% હોય તે 
કરતાં વધારે અતુરક્ત હોય છેઃ કારણુકે આપણામાંથી જે પભવે છે, તે 
જેમ એક દાંત અથવા એક વાળ અથવા એ નતની કોઇ પણુ વસ્તુ તેના 
ધણીની છે તેમ આપણું છે; પણુ આપણે તેના બિલકુલ નથી, અથવા 
છીએ તો ઓછે દરજ્જે છીએ. 

વળી, વખતની બાબતમાં એક તક્ાવત છે; કારણુકે માખાપ પોતાનાં 
ફરઝ'દતે જન્મની ક્ષણુથી ચાહે છે, પણુ બાલકો પોતાનાં માખાપતે વખત 
વીત્યા પછીજ ચાહે છે, એટલે જ્યારે તેમનામાં ખુહ્ધિ અથવા સમજણુ 


આવે છે ત્યારે. 
આ [વૃચારો ખાય કરતાં મા પોતાનાં ખાલકોને વધારે શા માટે ચાહે 


છે તે પણુ બતાવી આપે છે. 


મિત્રતા અથવા સ્નેહ. ર૪ 


ત્યારે માખાપ પોતાનાં બાલકોને પોતાની માફ્ક ચાહે છે ( કારણકે 
પોતામાંથી જે પ્રભવે છે તે જ્યારે છૂટું થાય ત્યારે ન્નણે કે ખીજીં પોતે છે ), 
પણુ ખાલકો માખાપને પોતાની હયાતીના કારણુ તરીકે ચાહે છે, અને 
ભાઇઓ એકજ સ્થાનથી ઉત્પન્ન થવાતે લીધે પરસ્પર ચાહે છે: કારણુટે 
પોતાના પ્રભવસ્થાત સાથેના તેમના સમ્ખનન્‍્ધતી એકતાથી તેમનામાં પરસ્પર 
એકતા થાય છે; એટલે તેઓ કહે છે કે અમે એકજ લોહી અતે વ'શના 
છીએ, ઇયાદિ. અને તેથી જેકે તેઓ ભિત્ત ભિન્ન વ્યક્તિઓ છે, છતાં 
અમુક રીતે એક છે. 

પણુ ભાઇઓ વચ્ચેની મિત્રતા સાધારણુ પોષણુ અને ઊમરના સરેઃ 
ખાપણુાથી ધણી વધે છે; કારણુકે કહેવત છે તેમ જેઓએ એકજ ઊમરના 
હોય છે તેઓ સ્વાભાવિક રીતે એકખીનનને ચાહે છે, અને જેએ એકન- 
ખીન્નના પરિચિત હોય છે તેઓ સ્વાભાવિક રીતે એકખીન્નના સાથી થામ 
છે, એટલે ભાઇઓની મિત્રતા સાથીઓની મિત્રતાને મળતી આવે છે. 

પિતરાઇએ અતે ખીન્ન સગાઓ પણુ એજ કારણુથી પરસ્પર અનુ 
સકત થાય છે, એટલે કે એકજ વ'શના હોવાથી. પણુ એ અનુરાગ કટુમ્બના 
સ્થાપનાર્થી તજક અથવા દૂર હોય તે પ્રમાણે વધારે અથવા ઓછે 
ગાઢ હોય છે. 

ખાલકોની પોતાનાં માબાપ તરની મિત્રતા ( માણુસોની દેવો તરફની 
મિત્રતાની માફ્ક ) જે સારાં અતે મોટામાં મોટા લાભના કારણુ તરીકે 
“પોતાથી ચડિયાતાં છે તેની તરપ્ની મિત્રતા છે, એટલે કે, જીવન અતે પોષણુ 
તથા જન્મથી માંડીને બધી કેળવણીના કાર્‌ણુ તરીકે* 

આ પ્રકારની મિત્રતા અનણ્યાની મિત્રતાના કરતાં આનન્દ અતે લાભ 
ખન્ને વધારે લાવે છે, જીવનતું સાહંચયે જેમ વધ્રારે હોય તે પ્રમાણુમાં. 

ભાઇઓની મિત્રતામાં સાથીઓની મિત્રતાનાં બધાં લક્ષણો હોય છે, 
અતે ( જે તેઓ સારા હે અતે સામાન્યત : એકખીનને મળતા આવતા 
હેય તો ) તે વધારે કોટિમાં હેય છે, કારણકે તેઓ -એકબીજતા વધારે 
હોઇને જન્મથી એકબીજાને ચાહતા હોય છે, અતે એક મ'શના પ્તથા સાથે 


ર૪૮ એરિસ્ટોટલતું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ર* 


ઉછરેલા અને કેળવાયેલા હોવાથી તેમના લક્ષણુમાં વધારે સામ્ય હોય છે; 
ઉપરાંત, તેમને પરસ્પરનો લાંબામાં લાંબા અને સૌથી વધારે ખાતરી ભરેલો 
અતુભવ હોય છે. 

ખીજ ખધા સગાઓવી મિત્રતાઓમાં તેમતા સમ્ખન્ધના પ્રમાણુમાં 
એજ તત્ત્વો રહેલાં માલુમ પડશે. 

પતિ અને પતનીની મિત્રતા સ્વાભાવિક લાગે છે; કારણુકે માણુસે 
સ્વભાવથી સામાજિક સંસ્થાઓને રચવાના ડરતાં જીગલેોમાં જેડાવાને વધારે 
પાત્ર છે, કારણુકે કૂડુમ્બ એ રાજ્ય કરતાં સમયમાં પહેલું અને વધારે આવ* 
શ્યક છે, અને જતિની સન્તતિ એ પ્રાણી જવનનું વધારે તાત્વિક લક્ષણુ છે. 
ખીજ પ્રાણીઓ આ હેતુતે માટે જ સમાગમ કરે છે, પણુ પતિ અને પતની 
માત્ર બાલકો પેદા કરવાને જ સાથે રહેતાં નથી, પણુ પોતાના જીવનની 
જરૂરોને સંતોષવાતે માટે પણુ : કારણુકે પુરુષ અને આનાં કર્તજ્યો પરસ્પરથી 
સપણ વિભિન્ન અને વિશિદ છે; તેટલા માટે તેઓ બન્ને સામાન્ય સંગ્રહમાં 
ભાગ આપીને એકખીજની ખામીઓ પૂરી કરે છે, અતે તેથી આ પ્રકારની 
મિત્રતા આનન્દ અતે લાભ અન્તે લાવે છે એમ મનાય છે. પણુ જે તેઓ 
સારાં હશે તો તે સદ્ચુણુ ઉપર્‌ પણુ સ્થાપિત થશે; કારણુકે પુસ્ષન્નતિ અને 
સઆ્રીજતિ દરેકને તેતો પોતાતો સદ્ગુણુ છે, અને જે સરખા સ્વભાવતુ' છે 
તેમાં બન્ને આનન્દ મેળવશે. 

ખાલકે।, પતિ અને પત્નીતે સાથે જ્નેડવાની ગ્રન્થિ સરખાં પણુ દેખાય 
છે ( જે અનપત્ય લગ્તો વધારે ત્વરાથી તૂટવાનું એક કારણુ છે ); કારણકે 
ખાલકે એ બન્તેતું એક સામાન્ય હિત છે, અને માણુસોને જે ક સામાન્ય 
હોય છે તે તેમતે સાથે જેડી રાખે છે. 

પુરૂષે પોતાની પત્તીની શાથે અને સામાન્યતઃ મિત્રે મિત્ર સાથે શી રીતે 
લતેવું, એમ પૂછવું એ આ દાખલાઓમાં ન્યાયને શું અપેક્ષિત છે એમ પૂછ- 
વાની ખરાખર લગે છે; કારણુકે માણુસ તરફથી પોતાના મિત્ર માટે જે 
અપેક્ષિત છે તે કોઇ અજણ્યા માટે, એક સાથી માટે, અથવા સહાધ્યાયી, 
માટે જે અપોક્ષેત છેં તેથી ભિન્ન છે. . 


મિત્રતા અથવા સ્નેહ. ર૪૪ 


૧3૦ બદલાની સરતો અને તેતે લીધે સમાત મિત્રતાઓમાં 
શતા કજિયાઓ સચ્બન્ધી, 

આપણે શરૂઆતમાં કહું હતું તેમ મિત્રતાના ત્રણુ પ્રકાર છે, અને દરેક 
પ્રકારમાં સમ અતે અસમ મિત્રતાઓ છે; મારા કહેવાતી મતલખ એવી છે 
કે કઇ વાર ખે સરખા સારા માણુસે। મિત્ર થાય છે, અને કોઇ વાર્‌ એક 
સારો તથા એક નઠારેો,-અતે એ પ્રમાણે જેઓ પરસ્પર આનન્દદાયક હોય 
તેમાં, તથા જેઓએ લાભતી દછિથી મિત્ર હોય તેમાં-કોઇ વાર તેએ પરસ્પર 
સમાન સેવા કરે છે, અને કોઇ વાર અસમાન. 

હવે, જેઓ સમાન છે તેમણે સમાન રીતે પરસ્પર ચાહીને વગેરેથી 
સમાનતા કરવી જોઇએ, પણુ જેઓ અસમાન છે તેમણે ઉતરતી વધારે 
અથવા એઇછી યેોગ્યતાતા પ્રમાણુમાં પોતા તરફથી આપીને સમાનતા 
કરવી જેઇએ. 

પણુ આપણે ધારી શકીએ તેમ, આરોપો અતે ઠૅપકાઓ માત્ર અથવા 
ધણે ભાગે લાભના હેતુની મિત્રતાએમાં ઉદ્દભવે છે. કારણુકે જેમની ।મત્રતા 
સદદ્‌ગુણુ પર સ્થપાયેલી હેય છે તેઓ એકખીનતું હિત કરવાને ઉત્સુક હોય 
છે, ( કારણુકે આ સદ્ગુણુ અને મિત્રતાનું કતેવ્ય છે ); અતે જે લોકો એક- 
ખીજની સાથે આમ સ્પર્ધા કરતા હેય તેમતી વચ્ચે આરોપો અતે કજિયા 
ઉઠી શકે નહીં; કારણુકે માણુસ જે તેને ચાહતો હોય અતે તેતી સેવા કરતો 
હોય તેની સામે આકરો થતો નથી, પણુ જે માયાળુ સ્વભાવનો હોય તો 
વળતી તેવી જ સેવા કરીને ખદલેો આપે છે. અતે જે મહત્તર સેવા કરે છે 
તે પોતાના મિત્રને ઠપકો આપશે નહીં, કારણુકે તે તો જે ઇચ્છે છે તે પામે 
છે;* કાર્ણુક્રે દરેક જે હિત છે તે ઇચ્છે છે. 

વળી, જે મિત્રતાઓનોા હેતુ આનન્દ છે્‌, તેમાં પણુ આવા કજિયા 
થવાના સંભવ નથી; કારણકે બન્ને જે એકબીન્નના સહવાસમાં આનન્દ 
પામતા હોય તો એજી વખતે બન્ને જે ૪ચ્છે છે તે મળે છે; પણુ એક 


ણ 


જો ખીન ઉપર એવો આરોપ મૂકે કે તે તેને, ગમતો નથી તોતે 
ક _કારણુકે, દિ તેના મિત્રનું હિત ઇશ્છે છ. 
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પોતાને છાસ્યાસ્પદ કરે છે, કારણુકે તેની સાથે સહવાસ કરવાને તેતાં પર્‌ 
કૅ દબાણુ નથી. 

પણુ જે મિત્રતાનો હેતુ ઉપયોગ છે તેમાં આરોપો પુષ્કળ થાય છે; 
કારણકે અણીં મિત્રો એકબીજાને માત્ર પોતાના લાભની દછિથી વાપરતા 
હોવાથી દરેકતે હમેશાં મોઢા ભાગતી ઇચ્છા રહે છે, અને ધારે છે કે તેને 
ધટે તે કરતાં એઓણષું મળે છે, અને પોતાને જેની જરૂર છે અને પોતે જેને 
લાયક છે તેટલું ન કરવા માટે તે ખીજને ઠૅપકો આપે છે; જેકે, ઉકી- 
કતમાં, જે કોધ પણુ સેવા બજવે છે તે ખીજતે જેતી જરૂર હોય તે બધું 
પૂરૂં પાડે એ અશડય છે. 

પણુ એમ લાગે છે કે જેમ ન્યાયના નિયમો ખેવડા છે, જે લખાયેલા 
નથી તે અને જે કાયદાઓમાં લખાયેલા છે તે, તેમ જે મિત્રતાનો હેતુ ' 
ઉપયોગ છે તે ખે પ્રકારની છે-એક સ્વભાવ ઉપર આધાર રાખતી, અતે 
ખીજ કરાર ઉપર, અતે આરેપે। સૌથી વધારે ત્યારે ઉઠવાનો સમ્ભવ છે 
કે જ્યારે શરૂઆતમાં સમ્બન્ધ એક અર્થમાં સમજવામાં આવે છે, અને 
આખરે ખીજ અથમાં. 

જે મિત્રતા કરાર ૫ર આધાર રાખે છે તેમાં ઠેરાવેલી સરતો હોય છે, 
અતે તે ખે પ્રકારની છે : એક ચેોડખી વ્યાપારી છે, અને તેમાં રોકડ 
ચૂકવવાના સિદ્ધાન્તનું પાલન થાય છે; ખીજ વખતતી ખાખતમાં ઓછી 
સખત છે, જેકે તેમાં પણુ એક વસ્તુતે બદલે ખીજ આપવાને ઠરાવ 
તો હેય છે. 

એ પાછલા દાખલામાં જે આપવાનુ છે તે સ્પણ છે અને તેમાં વાંધા 
ઉઠી શકે તહીં, પણુ તે અદા કરતાં વિલમ્બ થાય તેમાં મિત્રતાનો અંશ 
રહેલો છે. જે કારણુથી કેટલાંક રાજ્યોમાં એવા દાખલાઓની અંદર્‌ કાયદાથી 
કશી ફરજ પાડવામાં આવતી નથી, પણુ એવું માનવામાં આવે છે કે, જ્યારે 
માણુસ બીજનો વિશ્વાસ રાખે ત્યારે તેનાં પરિણામો તેણે સહન કરવાં જનેઇએ. 


જે મિત્રતા સ્વભાવ, ઉપર આધાર રાખે છે તેમાં કશી ચોકસ સરતો 
7 780, પણ એક માણુસ મીજતે મિત્ર તરીકે ખહ્દેશો સાપે છે. પણુ 
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પાછળથી તે પોતે આપેલ વસ્તુતે બદ્લેશ ન ગણુતાં થોડા વખતના ઉપયોગ 
માટે આપેલ ગણીને તેટલુંજ અથવા વધારૅ ખદલામાં માગે છે. અતે આ 
પ્રમાણે, શરૂઆતમાં જે ભાવ હોય તેથી ખીન્ન ભાવમાં સમ્બત્ધ પૂરે 
કરવા ઇચ્છીને તે ખીજનના ઉપર આરેપ મૂકશે. અને આમ બતવા સમ્ભવ 
છે, કારણુકે ખધા અથવા લગભગ ખધા માણુસો। જેકે ઉમદાને ઇચ્છે છે 
તોપણુ લોભકારકને પસન્દ કરે છે; અને જેકે બદલાની આશા વગર કે!ધતી 
સારી સેવા કરવી ઉમદા છે, તોપણુ બદલે મેળવવામાં લાભ છે. 

હારે આવા દાખલાઓમાં, જે આપણામાં શક્તિ હોય તો, આપણે 
મળેલા લાભોનો સરખે ખદલેો આપવો જેઇએ (કારણકે જે કોઇ માણુસની 
ઇચ્છા ન હોય તો આપણે તેની સાથે મિત્ર તરીકે વતેવું જઇએ નહીં : 
આપણે ધારવું જેઈએ કે શરૂઆતમાં આપણે ભૂલ કરી છે, અને જે માણુસ 
પાસેથી લાભ સ્વીકારવો ન જેઇએ તેની પાસેથી સ્વીકાર્યો છે-કારણુકે તે 
મિત્ર નહોતો, અને તેતુ' વર્તેન સ્વાર્થરહિત નહોતું-અને તેથી જણે ઠરાવેલી 
સરત માટે આપણે સેવા સ્વીકારી હોય એ રીતે જ આપણે તે સમ્બન્ધ * 
પૂરો કરવો જોઇએ ); અને બદલે આપણે શાક્તમાન હોઇએ તો આપવાને 
કબલ કરીએ એજ હોવા જેઇએ; જે શક્તિમાન ન હોઇએ તો સેવા 
કરનાર બદલાની આશા પણુ રાખે નહીં એટલે આપણે યોગ્ય શીતે' કહી 
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શકીએ કે જે આપણામાં શક્તિ હોય તો બદલે વાળવા જેઇએ. 

પણુ શરૂઆતમાં આપણે સંભાળથી એ વિચારવું જોઇએ કે આપણી 
જે સેવા કરૈ છે તે કોણુ છે, અને કઇ સમજથી તે કરે છે, એટલે તે 
સમજથી આપણે કાંતો તે કબલ રાખીએ અથવા તો ના પાડીએ. 


જે બદલો વાળવાનો છે તે સેવા સ્વીકારતારતે સેવાતી જે કછીમત 
હોય તેતા પમાણુમાં વાળવો, કે સેવા કરનારમે તેતી જે કીમત હોય તે 
માપથી વાળવો, એ એક વિવાદ થઇ શકે એવો પ્રશ્ન છે. કારણુકે સ્વીકાર 
નારાએ એમ કહે એવો સમ્ભવ છે કે, અમતે ઉપકારકોને જે નહાતી વાત 
હતી તે મળેલ છે, અને એ તો અમને ખીનએ પારોથી પણુ મળી શક્ત, 
' અતે આમ તેએ* મળેલા લાભની અવગણુના કરે છે; પંણુ એથી ઉલટું ઉપ- 
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કારકો એમ કહે એવો સમ્ભવ છે કે, અમે અમારી પાસે સારામાં સારૂં 
હતું તે આપ્યું છે, જે ખીજ કે'#તી પાસેથી મળી શકત નહીં, અને તે 
સંકટને વખતે અથવા ખીજ તેવા દખાણુને વખતે આપેલ છે. 

કદાચ આપણે કહી શકીએ કે, જે મિત્રતાનો હેતુ લાભતો હોય, તો 
થયેલા લાભને માપ ગણુવું જ્નેઇએ; કારણુકે સ્વીકારનાર સેવા માગે છે, કે 
જે સામો માણુસ બદલામાં સરખી સેવાની આશામાં આપે છે : એટલે કરેલી 
મદદતી જીમત આગલાને જે લાભ થયો હોય તે પરથી નિર્ણીત થાય છે, 
અતે તેણે પોતાને મળ્યું હોય તેટલું વાળવું જોઇએ, અથવા એથી પણુ 
વધારે; કારણુક્રે તેમ કરવું એ વધારે ઉમદા માગે છે. 

ખીજ તરપૂ, સદ્ગુણુ ઉપર સ્થપાયેલી મિત્રતાઓમાં આવા આરોપો 
કરવામાં આવતા નથી, પણુ એમ દેખાય છે કે સેવા કરનારતા આશયથી 
સેવાનું માપ થાય છે; કારણુકે સદ્ગુણુ અને નીતિ સમ્બન્ધી લક્ષણુ આશ- 
યથી નિર્ણીત થાય છે. 


૧૪ અસમાન મિત્રતાઓમાં કજિયાએ સચ્ખન્ધી? 


અસમાન મિત્રતાઓમાં પણુ કજિયાઓ ઉઠે છે; કારણુકે કોઇ વાર 
દરેક મોટા ભાગનો દાવો કરે છે, પણુ જ્યારે આમ ખતે છે ત્યારે મિત્રતા 
તૂટે છે. ઉદાહરણુ તરીકે, એમાંથી જે બેહતર હોય તે ધારે છે કે તેતે મોરે 
ભાગ મળવો ન્નેઇએ; તે કહે છે કે, “ સારા માણુસતાો ભાગ મોટા હોય;” 
ખેમાંથી જે વધારે ઉપયોગી હોય તે પણુ એજ દાવો કરૅ છે; તે કહે છે 
કે “સૈ કબૂલ કરે છે કે નિસ્પયોગી માણુસને સરખો હિસ્સો ન ધટે; કાર- 
ણુક્ે મિત્રતામાંથી દરેકને જે તે કરે તેની કીમત પ્રમાણે મળે તે વગર મિત્ર" 
પ મફતની સેવામાં અધઃપાતૃ થાય છે. ” કારણુકે આવા માણુસો ધારે 

કે વેપારીઓના પત્યાળાનો નિયમ મિત્રતામાં પણુ પળાવો જેઇએ, કે 
જ્યાં જેઓ વધારે નાખે છે તેઓ મોટો ભાગ લે છે 


ગરન્‍નઉ માણુસ અને ઉતરતો માણુસ ઉલટી રીતે દલીલ ફરે છે, 
* તેઓ કહે છે, * માણુસં ચુશ્કેલીમાં હોય ત્યારે તેને મદદ કરવી એ સારા 


મિત્રતા અથવા સ્નેહ. ૨૫૩ 


મિત્રતી ફરજ છે; કારણકે જને ક'૪ પણુ પ્રાયદ્દો ન થાય તો સારા અથવા 
સત્તાવાળા માણુસની સાથે મિત્રતાનો ઉપયોગ શે। ? ” 

એમ લાગે છે કે બન્નેના દાવા સાચા છે, અને દરેકને બીજના કરતાં 
મોટો ભાગ મળવો જેઇએ, પણુ એક જ વસ્તુઓનો નહીં-ચડિયાતા માણુ- 
સને વધારે માન, અને ગરન્નતઉ માણુસને વધારે લાભ; કારણુકરે સદ્ગુણુ 
અને પરેપકારને માનની ખ'ડણી ઉચિત છે, અતે ગરજને નાણાં સમ્બન્ધી 
લાભમાં ધટ્તિ મળે છે. 

રાજ્યવ્યવસ્થાઓમાં પણુ આ વાત સ્વીકારાતી જષ્ણાય છે$ હિતના 
સામાન્ય સ'મ્રહુમાં જે કશે! ક્રાળા આપતો ન હેય તેતે કશું માન મળતું 
નથી; સામાન્ય સ'ગ્રહે જેઓ સમાજને લાભ કરે છે, તેઓમાં વહેચાય છે, 
' અતે આ સામાન્ય સ'ગ્રહમાં માત એક ભાગ છે. કારણકે સમાજમાંથી 
જે નાણં પેદા કરૈ છે, તેણે સમાજ તરફથી માન પણુ પામવાની આશા 
રાખવી જેઇએ નહીં; અને કોઇ પણુ માણુસ દરેક ખાખતમાં થોડો ભાગ 
લપ્તતે સન્‍્તુછ થતો નથી. એટલે જે સારવવજનિક ખાખતોમાં નાણું ખરચે છે 
તેને આપણુ ઉચિત માન આપીએ છીએ, અને જેની સેવા નાણાંમાં વાળી 
શકાય તેને નાણાં આપીએ છીએ; કારણુકે અગાઉ કહું હતું તેમ દરેકને 
તેતી યોગ્યતાના પ્રમાણુમાં આપવાથી સમાનતા થાય છે અને મિત્રતા જળવાય છે. 


ત્યારે એજ સિદ્ધાન્તાથી અસમાન વ્યક્તિઓના વ્યવહારતું પણુ નિય- 
મન થવું જોઇએ; અને જેતે ખીજ તરથી પૈસામાં કે લક્ષણુમાં લાભ 
મળ્યો હોય, તેણે બદલામાં માન આપવું જેઇ/એ, પાસે જે સાધન હોય તેથી 
ચૂકવવું જનેઇએ. કારણુકે મિત્રતા જે લહેણુ' હોય તે નહીં પણુ જે શડય 
હોય તે માગે છે : જે લ્હેણુ' હોય તે આપવું અશડય હે!ઇ/ શકે, ઉદાહરણુ 
તરીકે, દેવા અને માખાપને જે માન ઉચિત્ર છે તેમાં; કારણુકે એમના તર- 
કૂનુ' બધું ત્રઠણુ કોઇ પણુ માણુસ કદાપિ ભરી શકે નહીં; પણુ જે કેઇ 
તેમતી બનતી સેવા ઝરે છે તેણે પોતાની કરજ અદા કરી ગણાય છે. 

આ કારણુને લીધે એમ દેખાય છે કે કે!ઇ  માણુસ પોતાના ખાપતે 
* નાકબૂલ કરી શકે નહીં, જેકે એક બાપ પોતાના દીકરાને નાકબલ કરી . 


૨૫૪ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેઝીઅન તીતિશાસ્્ર. 


શકે; કારણુક્રે જે ત્ઠણી હોય તેણું ચૂકવવું જઇએ : પણુ દીકરો ગમે તે કરૈ 
છતાં પોતાને જે મળ્યું છે તેનો પૂરો બદલો તે કદાપિ વાળી શકે નહીં; 
એટલે તે હમેશાં ત્રડઠણુમાં રહે છે. પણુ જે ધીરનાર છે, તેતે પોતાના કરજ- 
દારને અળગો કરવાની છૂટ છે; એટલે એક ખાપને પોતાના દીકરાને અળગો 
કરવાની છૂટ છે. પણુ તે સાથે દીકરો ધણા મોટો દાંડ હોય તે સિવાય, 
કોઇ પણુ માણુસ પોતાનાં દીકરાને કદાપિ નાકબલ કરે એ સંભવિત નથી; 
કારણુકે કુદરતી અતુરાગ દૂર રાખીએ, તોપણુ દીકરી આપી શકે તે આધા- 
રને ફે ન દેવો એ માતુષ સ્વભાવ છે. પણુ દીકરો જને દાંડ હશે તો બાપને 
મદદ કરવામાંથી છટકવાને તે ઇચ્છતો હશે, અથવા તે કરવાતે ઉત્સુક તો 
નહીં જ હોય; કારણુકે ધણાખરા માણુસો લાભ મેળવવાને ઇચ્છે છે, પણુ 
લાભ કરવાથી દૂર રહે છે, તે અસાર માનીને. ત્યારે આ પ્રશ્નને માટે આટલું. 


ક્તત 
૨3૧ 


સે, 


પ્રકરણુ ૯. 





મિત્રતા અથવા સ્નેહું-ચાલુ* 
૧, અસમાન મિત્રતાઓમાં પ્રમાણના નિયમ સચ્ખન્ધી. 


ખધી અસમાન મિત્રતાઓમાં પ્રમાણુપુરસ્સર વિનિમય સમાનતા રાખે 
છે અને મિત્રતાને જળવે છે ( આપણે કલ્યુ' છે તેમ ), જેમ નાગરિકોના 
સમાજમાં મોચી પોતાના જેડાતા ખદલામાં પોતાની પાત્રતા પ્રમાણે અમુક 
ખદલે મેળવે છે, અને વણુકર તથા ખીન્નએઓ પણુ મેળવે છે, તેમ, 

હવે, આ પાછલા દાખલાઓમાં, નાણું સામાન્ય માપ પૂરૂં પાડે છે; નાણું 
તે ધોરણુ છે કે જેને દરેક વસ્તુ સુપ્ત થાય છે, અને જેનાથી તે મપાય છે. 

ખીજ તરપ%્ર, લાગણીતી મિત્રતાઓમાં, પ્રેમી કોઇ વાર ફરિયાદ કરે છે 
કે હું અતિશય ચાહું છું, પણુ બદલામાં મતે કશી ચાહના મળતી નથી, 
જેકે કદાચ, તેનામાં કશું ચાહવા લાયક ન હોય; વારવાર પ્રેમપાત્ર પ્રરિયાદ 
કરે છે કે ચાહનતાર ખધી ખાખતનાં વચન આપતો, પણુ હવે કશું અદા 
કરતો નથી. 

આ પકારની પ્શ્યાદો ત્યારે ઉઠવાતો સંભવ છે કે જ્યારે, એક વ્યક્તિને 
મિત્રતાનો હેતુ આનન્દ હોય, અતે ખીજીતે લાભ હોય, અતે બન્નેને જેની 
જરૂર હોય તે ન મળતું હોય. કારણુકે મિત્રતા આ હેતુએ ઉપર સ્થ- 
પાયેલી હોવાથી જ્યારે જ્યારે માણુસો જેતી ખાતર મિત્ર થયા હોય તે ન 
મળે યારે તૂરે છે; કારણુકે દરૈક ખીજ્નની જતને ચાહતો નથી, પણુ માત્ર 
ખીજની પાસે હોય તેવી કોઇક વસ્તુતે, કે જે ટકી શકે તેવી ન હોય; જે 
કારણુથી આ મિત્રતાઓ પણુ ટકી શકે તેવી હોતી નથી. પણુ લક્ષણુ ઉપર 
સ્થપાયેલી મિત્રતા શુદ્દ હોવાથી આપણે કહ્યું છે તેમ ટકી રહે તેવી છે. 

વળી, કે!ઇ વાર ન્યારે પોતાને જરૂર હેય તે કરતાં જૂદી વસ્તુ મળતી 
માલુમ પડે છે, ત્યારે મિત્રો લડે છે; કારણુક્રે જરૂર હોય તે ન મળે તે કું 
ન મળવાની બરાબર છે, આના ઉદાહરણુ તરીકે પેલી સિતારીની વાત આપી _ 


૨૫૬ એરિસ્ટિટલતું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્* 


શકાય? એક માણુસે તેને વચત આપ્યું હશે કે તું જેમ વધારે સરસ બજ- 
વીશ તેમ તતે વધારે મળશે; પણુ જ્યારે પ્રભાત થવા આવ્યું, અતે સિતા * 
રીએ વચન પ્રમાણું મળવાની માગણી કરી, ત્યારે પેલાએ જવાબ આપ્યે 
કે મે' તતે આનન્દ્તા બદલામાં આનન્દ* આપ્યો છે. હવે આ બજ્ને બન્નેની 
ઇચ્છા હોય, તો કશું વધારે કહેવાનું રહે તહીં: પણુ જે એકતે આનન્દની 
અતે ખીજાતે લાભની જરૂરે હોય, અને એકને પોતાની જરૂર પ્રમાણે મળ્યું 
હોય તથા ખીનતે ત મળ્યું હોય, તો સાટું બરાબર થયું ગણાય નહં; 
કારણુકે માણુસને જેની જરૂર હોય તે પર તે હદય લગાડે છે, અને તેની 
ખાતર અગઝુક સેવા કરવાતું કબૂલ કરે છે. 
પણુ સેવાનું મૂલ્ય ઠરાવવાનુ' કામ કોનું છે ? જે પ્રથમ આપે છે તેતું, 
કે જ પ્રથમ સ્વીકારે છે તેતું ? કારણુકે જે પથમ આપે છે તે એ કામ 
ખીજને માટે રાખતો જણાય છે. કહે છે કે પ્રોટેગોરાસતો આ રિવાજ 
હતો: કોઇ પણુ વિષય ઉપર પાઠ આપતાં તે પોતાના શ્રિષ્યને તેણે મેળ- 
વેલા સાનનું મૂલ્ય કરવા કહેતો, અને તેટલું તે લેતે. 
છતાં કેટલાક ધારે છે કે નિયમ એવો હોવો જ્ેધ્એ કે “ મિત્રે ઠરા* 
વેલા મુસારાથી સન્‍્તોષ માનવા જેઇએ. ” 
પણુ જે કોઇ માષણુસ, અગાઉથી નાણાં લીધા પછી, પોતે અદા કરી 
શકે તે કરતાં વધારે વચન આપવાના કારણુથી પોતાની કબલાતો પાળી 
શકે નછીં, તો તે યોગ્ય રીતે જવાબદાર ગણાય છે; કારણુકે તે પોતાનો 
કરાર પાળતો નથી. પણુ સોક્સ્ટાને, કદાચ, આ યે।જના ( અગાઉથી પગાર 
લેવાની ) પકડવાની પ્રરજ પડે છે; કારણુકરે નહીં તો તેઓ જે નનણે છે તે 
માટે કોઇ કરું આપે નડી. 
ત્યારે, પોતાને જે માટે, અગાઉથી ખદલેો મળી ગયો છે તે કામ જે 
માણુસ કરતો નથી, તે ખરી રીતે 'જવાખદાર છે. પણુ જ્યારે થયેલી સેવા 
મારે કશે ચોકસ કરાર ન હોય, (અ) જ્યારે કોઇ માણુસ સ્વેચ્છાથી બીજને 
તે ખીનની ખાતર મદદ કરે, યારે અમે કહું છે તેમ કશો આરોપ ઉદ્દ- 


ક 


# એટલે 'કે આશ્ચાનો આનન્દ. 


મિત્રતા અથવા સ્નેહ. ૨૫૭ 


ભવી શકે નહીં, કારણુકે આ તો સદ્દચુણુ ઉપર સ્થપાયેલી મિત્રતાનો સ્વભાવ . 
છે. અઠીં પ્રથમ સેવા કરનારના આશય ઉપરથી બદલે નિયમિત થવો 
જોઇએ; કારણુકે મિત્ર અને સદ્ગુણુ બન્નેને બતાવનાર આશય છે. એક 
ફિલિસુષ્ઠ અને તેના શ્િષ્યોના સમ્બન્ધોને પણુ એજ નિયમ લાગૂ પડતો 
જણાય છે; કારણુકે અહીં લાયકી નાણામાં માપી #શકાય નહીં, અને તેને 
આપી શકાય તેવાં કોઇ પણુ માનથી પૂરતો ખદલે વળે તહોં; છતાં જેમ 
દેવા અતે માખાપ સાથેના આપણા સમ્બન્ધામાં થાય છે તેમ શડયને પૂરતા 
તરીકે સ્વીકારવામાં આવે છે. (બ) પણુ જે પહેલી ખદઘ્લેશ આ ભાવથી 
આપવામાં આવી ન હોય, પણુ એવી સમજણુથી કે ક'ધંક બદલો મળશે, 
તો તે ખદલે, બતી શકે' તો, એવો હોવો જેઇએ કે બન્ને તેને લાયકીના 
પ્રમાણુમાં ગણે : પણુ જો આમ ન ખની શકે, તો એ માત્ર આવસ્યક નહીં 
પણુ ન્યાયપુરસ્સર સુદ્ધાં લાગે છે કે, પહેલા લાભના સ્વીકારનારે તેની તુલના 
કરવી જેઇએ; કારણકે તેણે સ્વીકારેલા લાભતી રકમ જે કઇ હોય, અથવા 
એ આનન્દને મારે જે કઇ આપવાને તે રાજી હોત, તેજ રકમ સ્વીકારવામાં 
પેલા બીજને પોતાતું લ્હેણુ' હશે તે મળી જશે. કારણુકે વેચાણમાં પણુ 
જે બતે છે તે સ્પછ્ટ રીતે આ છે; અને કેટલાંક રાજ્યોમાં એચ્છિક કરારોની 
અ'દર કાયદો કશું અપાવતા નથી, કારણુકે એમ માનવામાં આવે છે કે 
જ્યારે કોઇ માણુસ પર તમે વિશ્વાસ રાખો, ત્યારે સાટું જે ભાવમાં શરૂ કર્યું 
હોય તેજ ભાવમાં પૂરૂં કરવું જેધએ. સેવાનું મૂલ્ય વિશ્વાસકના કરતાં વિશ્વસિત 
કરે એ વધારે યોગ્ય ગણાય છે. કારણુકે ધણીખરી વસ્તુઓનું જેમની પાસે 
તે હોય તેઓ અને જે તે મેળવવા ચાહતા હોય તેઓ જૂ જૂદું મૂલ્ય 
કરે છે : જે આપણું હોય અતે જે આપણે સ્માપી દેતા હોઇએ તે આપ- 
ણુતે તો હમેશાં બહુ કીમતી લાગે છે. તોપણુ, બદલો તો સેવાના સ્વીકાર" 
નાર તેતું જે મૂલ્ય કરે તેથી મળવો જઇએ. પણુ કદાચ તેણે વસ્તુ મળ્યા 
પહેલાં તેતું જે મૂલ્ય લાગતું હતું તે ગણુવું જોઇએ, મળ્યા પછી તેને 
,જે લાગે તે તહીં. ર 
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૨૦ કર્તબ્યોના વિરોધે સચ્બન્ધી* 

અહીં કેટલાક ખીન પ્રશ્વા સૂચિત થાય છે, જેવા કે, સેવાને માટે 
આપના હકે હદ વગરના હોવા જેઇઇએ કે કેમ, અને દીકરાએ દરેક બાબ- 
તમાં તેને તાખે રહેવું જેધઇએ, કે બિમારીમાં તેણે વૈઘને તાખે રહેવું જેઇઇએ, 
અતે સેનાપતિતી ચૅટણીમ્‌ં જે યુહ્ધકલામાં નિપુણુ હોય તેતે પસંદ કરવો 
બેઇએ; અને એ પ્રમાણે, માણુસે પોતાના મિત્રને મદદ કરવી જઇએ કે 
કોઇ સજ્જતને, અતે એક ઉપકારકનો ખદલેો વાળવો બ્નેઇએ કે એક 
સાથીને ભેટ આપવી ન્નેઇએ, જે એ ખન્ને ત બને તેમ હોય તે. 


કદાચ આપણે કહી શકીએ કે આવા બધા દાખલાઓ માટે ચોકસ 
નિયમો આપવા એ ભાગ્યેજ શડય છે; કારણુકે જૂદા જૂડા દાખલા ખધી 
રીતે જૂદા પડે છે, કમેની મહત્તા અથવા ક્ષુદ્રતા પ્રમાણે, અતે તેતા ઉમદા- 
પણુ અથવા આવશ્યકતા પ્રમાણે. પણુ એ સામાન્યતઃ ખુલ્લું છે કે કોઇ 
પણુ એક માણુસના હક્રે બીન્ન બધાના હકોથી ચડી શકે નહીં; અને એક 
સામાન્ય નિયમ પ્રમાણે, આપણે કોઇ સાથીનું ભલું કરીએ તે પહેલાં આપણે 
લીધેલા લાભોનો બદલે! વાળવો જેઇએ. જેમ, જો આપણે નાણાં લીધાં 
હોય, તો આપણે આપણા સાથીઓને ભેંમા આપીએ તે પહેલાં કરજદારેને 
ચૂકવવું જઇએ. 

પણુ એવું બનવા સમ્ભવ છે કે આ નિયમ પણુ ખધા દાખલામાં 
લાગૂ થશે નહીં; ઉદાહરણુ તરીકે, કેઈ માણુસને લૂટારાતી ટોળી પાસેથી 
કોઇએ નાણાં આપી છૂટો કર્યો હોય, તો તેણે પોતાના છોડવનારને છેડવવેો 
નેઇએ, તે ગમે તે હોય તોપણુ, અથવા તે બન્ધનમાં પડયો ન હોય છતાં 
નાણાં માગતો હેય તો તેતે ચૂકવી આપવાં જેધઃએ, કે પ્રથમ પોતાના બાપને 
છો૮૧જે જેઇ/એ ? કારણુકે એમ દેખાય છે કે માણુસે પોતાની પણુ પહેલાં 
પોતાના ખાપને છોડવવો જેઇએ. , 

યારે આપણે કહું તેમ, સામાન્ય રીતે ખોલતાં, આપણું જે કરજ 
હાય તે ચૂકવવું જોઇએ; પણુ જે આપવું ( ચૂકવવાને બદલે ) વધારે ઉમદા 
હોય, અથવા તેથી વધારે દખાણુની જરૂરતો નિકાલ થતો , હોય, તો એ ' 
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દિશામાં વળવું વાજબી છે; કારણુકે કેઇઇ વાર અગાઉની સેવા વાળવાનું 
પણુ વાજખી હોતું નથી, ઉ. ત. જ્યારે કોઇ માણુસે બીજને સારે માણુસ 
ધારીને તેને મદદ કરી હેય, અતે તે માણુસ પહેલા માણુસને વાળી આપતાં 
પોતે જેતે નઠારેો માણુસ ધારે છે તેતે મદદ કરવાનું ખનતતું હોય. અતે તેથી 
અમુક માણુસ જેણે નાણાં ધીયી હોય તે માણુસતે બદલામાં નાણાં ધીરવાને 
તે કોઇક વાર્‌ બ'ધાયો નથીઃ અ એ થ ને પાછાં મળવાની પૂણુ આશામાં 
નાણાં ધીયી। હોય, કારણુકે ૧ આખરૂદાર માણુસ છે; પણુ થ ને છ તર" 
ફૂરથી વળતરની ક'૪ આશા ન હોય, કારણુકે તે દાંડ છે. જો આ પ્રમાણે 
ખરાબર સ્થિતિ હોય, તો બદલામાં ધીરવાનતી માગણી વાજખી નથી; પણુ 
હકીકત જૂદી હોય, છતાં જે તેઓ એકખીન માટે આમ ધારતા હોય તો 
તેમતું વતેન સ્વાભાવિક ગણાશે. 


જેમ આપણે વારવાર કહ્યું છે તેમ, માતુષ અતુરાગાો અને કર્મો 
સમ્ખન્ધી નિરૅશેમાં વિષયના અચોાકસપણાના ભાગ આવ્યા વગર રહે નહીં. 


શારે, એ સાધારણુ સપણ છે કે, એક તરદ્, ખધા માણુસાના હક 
કઇ સરખા નથી, પણુ બીજ તરફ, બાપના હેકો ખીજ બધા હકાથી ચડતા 
નથી, જેમ શૈષ્પિતરને આપણા ખધા યગ્ને મળતા નથી તેમ; માતાપિતા, 
ભાઇએ, સાથીઓ, અને ઉપકારકો બધાના હકો જૂદા છે, અતે દરેકને જે 
તેતું પોતાનું અને ઉચિત હોય, તે આપવું જેોધએ. 


અતે આ રીતે માણસો વતેતા દેખાય છે : શાદીમાં તેઓ સગાંઓને 
તોતરે છે; કારણુકે તેમનો કુડુમ્મમાં ભાગ છે. અતે તેટલા માટે તે સમ્બન 
ન્ધી ખધાં કર્મોમાં : અને એજ કારણુથી એમ મનાય છે કે મરણુની ક્યા- 
એમાં પણુ આમન્ત્રિત થવાનો તેમનો હક ખ્‌ીનાઓના કરતાં વધારે છે. 


માખાપનો પોષણુને માટે આપણા પર ખાસ હક દેખાય છે, કારણુડ્ડ 
આપણી તેમનો તરફ એ'”ફરજ છે, અને જેમના આપણે આપણી હયાતી 
માટે આભારી છીએ તેમનું જવન શળવવું એ આમણું પોતાનું જીવન જ- 
, ળવવાના કરતાં વધારે ઉમદા છે. 
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માત પણુ આપણે દેવોની માફક આપણાં માતાપિતાને આપવું જેઇઇએ; 
પણુ બધું માન નહીંઃ કારણકે જે માન પિતાને ધટિત છે તે જે માતાને 
ધટ્તિ છે તેજ નથી; તેમ જે માત એક ડાલ્રા આદમીને અથવા સારા 
સેનાપતિને ઉચિત છે તે આપવાને આપણે બંધાયેલા નથી, પણુ જે પિતાને 
ધટે છે તે અતે જે માતાજ્ઞે ધટે છે તે. 

વળી, આપણુ ખધા વડીલોને આપણે અવસ્થાને ધટિત માન આપવું 
જેઇએ, તેઓ આવે લારે ઉભા થઇને, આપણા મેજ ઉપર તેમને માનની 
જગ્યા આપીને, વગેરે. પણુ સાથીઓ અને ભાઇઓ વચ્ચે વાતચિતતી છૂટ 
અને દરેક વસ્તુમાં સાધારણ્ય હોવાં જોઇએ. અને સગાઓતે અતે કોમના 
માણુસોતે અતે શહેરતા વતતીઓને અતે ખીજ ખધા લોકોને આપણે જે 
ઉચિત હોય તે આપવાને હમેશાં યત્ન કરવો જેઇએ, અને દરેકતો આપણી 
સાથે જે સમ્બન્ધ હોય તેના તથા તેતી ભલાઇ અને ઉપયોગિતાના પ્રમાણુમાં 
તેના તરફ શું ધટિત છે તે ઠૅરાવવું જોઇએ. જ્યારે માણુસો એક પ્રકારના 
હોય યારે આ ઠરાવવું સહેલું છે, પણુ જ્યારે તેઆ જૂદા જૂદા પ્રકારના 
હેય છે ત્યારે એ વધારે કઠણુ થઇ પડે છે. છતાં તેટલા માટે આપણે મુ- 
સ્કેલીને પરિહરવી જેઇએ નહીં, પણુ બતતી સારામાં સારી રીતે ભેદ 
કરવા જઇએ. 

3, મસિત્રતાઓના વિસજેન સમ્બન્ધી* 

ખીન્ને ફઠંછુ સવાલ એ છે કે, જેઓ હતા તેવા રહ્યા ન હોય તેમની 
સાથેતી મિત્રતા તોડવી જેઇએ કે નહીં. 

કદાચ આપણે કહી શકીએ કે, જેમની મિત્રતા લાભ અથવા આનન્દ 
ઉપર્‌ સ્થપાયેલી હોય છે તેઓ જ્યારે એ બંધ પડે યારે સ્વાભાવિક રીતે 
છૂટા થાય છે; કારણુકે આ વ“્તુઓને તેએ ચાહતા હતાઃ તેટલા માટે 
' જ્યારે આ નય છે, ત્યારે એવી જ વજી રાખવી ન્નેધએ કે, સ્નેહ પણુ 
જય છે. પણુ જને કે!ઇ માણુસે ખીન્નને લાભ અથવા આનન્દની ખાતર 
ચાહવા છતાં તેના લક્ષણુની ખાતર ચાહવાનો દમ્ભ કર્યો હોય, તો યરિયાદો 
ઉઠવાતો સમ્શંવ છે; કારણુકે, આપણે શરૂઆતમાં કલયું છે* ડ્રોમ, મિત્રતાના * 
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સાચા અને દેખાડવાના હેતુઓ વચ્ચેના ભેદથી મિત્રો વચ્ચે વાર'વાર વિરોધે 
ઉઠે છે. જો, યારે, કોઇ માણુસ પોતાને છેતરતો હોય, અને પોતે પોતાના 
લક્ષણુને માટે ચહાય છે એવું ધારતો હોય, જેકે સામાં માણુસના વતેનથી 
એમ ધારવા માટે કશો આધાર મળતો ન હોય, તો તેણે માત્ર પોતાની 
જતને જ દોષ આપવાતો છે; પણુ જે તે સામા માણુસના દમ્ભથી ઠંગાયો 
હોય્‌, તો એવા 'ઠંગની સામે ફરિયાદ ઉઠાવવાને વૌજમી આધાર છે, અને 
તે ખોટા સિકકા ખનાવવાની સામે હોય તે કરતાં વધારે, કારણુકે અહીં 
વધારે કીમતી વસ્તુમાં ઠંગાઇ થાય છે. 

પણુ જે એક માણુસ ખીનનતે સજ્જન ગણીને પોતાની મિત્રતામાં 
દાખલ કરે, અને એ ખીને નઠારા માણુસ નિકળે તથા દેખાઇ આવે, તો 
શું તેને ચાલ્યા કરવો જેઇએ ? કદાચ આપણુ જવાબ આપીએ કે એ 
અશડય છે, કારણુકે દરેક વસ્તુ કઇ ચાહવા લાયક નથી, પણુ જે સારી 
હોય તેજ. એટલે નઠારો માણુસ ચાહવા લાયક નથી, અતે ચહાવો ન 
નનેધએઃ કાર્‌ણુકે જે ખરાબ છે તેને ચાહવું ઉચિત નથી, તેમ જે નિર્માલ્ય 
છે તેના જેવા આપણે બનવાનું નથી; પણુ, આપણું અગાઉ કહું તેમ, 
સમાન સમાનની મિત્રતા ડરે છે. 

યારે શું એ મિત્રતા તરત તોડી નાખવી જેઇએ ? કદાચ ખધા દાખ- 
લામાં નહીં, પણુ માત્ર જેઓ સુધરી ન શકે તેવા ખરાબ હોય તેમના 
સમ્ખન્ધમાં: જ્યારે તેમનો સુધારો શડય હોય, ત્યારે તો તેમતે દ્રવ્ય કરતાં 
' લક્ષણુમાં મદદ કરવાને આપણે વધારે બંધાયેલા છીએ, કારણુકે લક્ષણુ વધારે 
ઉમદા વસ્તુ છે, અતે તેતે મિત્રતાતી સાથે વધારે સમ્બન્ધ છે. પણુ આવા 
દાખલામાં જે માણુસ પોતાની મિત્રતા ખેંચી લે છે તે ક'ઇ અસ્વાભાવિક 
કરે છે એમ દેખાતું નથી; કારણુકે આવા માણુસતની સાથે તેણે મિત્રતા કરી 
નહોતી : તેતો મિત્ર બીજે માણુસ બની ગયે છે, અને તે તેને પૂર્વ સ્થિ* 
તિમાં લાવી શકે તેમ નથ, માટે તેનાથી દૂર રહે છે. 

પણુ ધારો કે એક હતે! તેવો રહે છે, અને બીજે બેહતર થાય છે, 
| એને સદ્ગુણુમાં ધશ ચડિયાતો બને છે? ત્યારે એ ખીજએ શેં પહેલાને 


ર૬૨ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર 


મિત્ર તરીકે ગણ્યા કરવો ? કદાચ એ ભાગ્યે જ શડય છે કે તે તેમ ફરી 
શકે, જે બને વચ્ચેતું અન્તર્‌ મોડું હોય તો આપણે એ અતિશય સ્પછ* 
તાથી નેઇએ છીએ. ઉદાહરણુ તરીકે, એક બાલિશ મિત્રતા લઇએ: જે 
ખેમાંથી એક ખુદ્ધિમાં ખાલક રહે, અને ખીબ્ને પૂરેપૂરા અથમાં માણુસ થયે। 
હેય, તો તેએ મિત્ર તરીકે કેમ ટકી શકે, જ્યારે તેમતે પ્રસન્ન કરનારી 
વસ્તુઓ અતે તેમના હર્ષે તથા શે।કનાં કારણો સરખાં રહ્યાં તથી યારે? 
કારણુકે એકબીજનતાં લક્ષણુના સમ્બન્ધમાં પણુ તેમતી પસન્દગી મળતી 
આવશે નહીં, અતે આપણે જ્યું છે કે આ વગર માણુસો। મિત્ર યઇ શકતા 
નથી, કારણુકે તેઓ સાથે રહી શકતા નથી. ( પણુ આ ખાખતનું વિવેચન 
અગાઉ થઇ ગયું છે.) 

ત્યારે શું આપણે ક્ડત એમ કહેશું કે પાછલા માણુસે આગલાને 
જણે તે પોતાનો મિત્ર કદાપિ થયેલ હોય જ નછીં, એમ અજાણ્યા જેવો 
ગણુવા ? કદાચ આપણે આથી આગળ જ શકીએ, અને કહી શકીએ, કે 
તેણે આગલે વ્યવહાર બિલકુલ ભૂલી જવો જેઇએ નહીં, અને જેમ આપણે 
માનીએ છીએ કે અનણ્યાની પહેલાં મિત્રોની સેવા કરવી જઇએ, તેમ 
પહેલાંના મિત્રોને પણુ આગળની મિત્રતાના આધારથી આપણા પર કક 
હકો છે, સિવાય કે અસાધારણુ દુષ્તાને લીધે તેઓ વિયુક્ત થયા હોય તો. 

૪? માણસનો તેના મિત્ર તરફનો સસ્બન્ધે તેતા પોતા 

તરકૂના સસ્બન્ધ જેવે છે? 

બીજાએ તરક મિત્રતાના સમ્ખન્ધો અતે મિત્રતાની જેથી વ્યાખ્યા 
થાય છે તે બધાં ચિહ્તો આપણા આપણા પોતાના તરફના સમ્ખન્ધોમાંથી 
પ્રભવતાં જણાય છે. મિત્રતું કોઇ વાર એવા માણુસ તરીકે વણુન આપવામાં 
આવે છે કે, જે બીનને, તેન બીજની ખાતર, જે ભલું છે અથવા દેખાય 
છે તે ઇચ્છે છે અને કરે છે, અથવા એવા માણુસ તરીકે ક્રે જે પોતાના 
મિત્રતે હયાત રહેતો અતે તેની પોતાતી ( મિત્રની ) ખાતર જવતેો છ૪્ચ્છે 
છે. (આ લાગણી માતાઓને પોતાનાં બાલકો તરક રહે છે, અને જે મિત્રોને 
એક વાર્‌ અભુખનાવ થયો હોય તેમને પરસ્પરતે માટે. ), બીજાએ મિત્રનું . 
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એવું વર્ણુન આપે છે કે, જે ખીન્નની સાથે રહે છે અને તે જે પસન્દ કરે 
તે પસન્દ કરૈ છે તે, અથવા જેતે પોતાના મિત્રોના અફેસોસો અને આન* 
ન્દોતી સાથે સમભાવ થતો હોય તે. ( આના પણુ ખાસ કરીને માતાઓને 
અતુભવ હોય છે. ) અતે એજ રીતે ધણુંખરૂં આમાંનાં કોઇ એક અગર 
ખીન લક્ષણુથી મિત્રતાની વ્યાખ્યા કરવામાં આવે છે. 


હવે, આ લક્ષણોમાંતું દરેક આપણે સારા ધાણુસતા પોતાતા તરપૂતા 
સમ્ખન્ધોમાં જોઇએ છીએ ( અતે ખીનન માણુસોમાં જે અ'શે તેઓ પોતાને 
સારા ધારતા હોય તે અંશે; પણુ આપણે કહ્યું છે તેમ એવું દેખાય છે કે 
સદ્ગુણુ અતે સજ્જન એ દરેક ખાખતમાં ધોર્‌ણુ છે. ): કારણુકે સારે 
માણુસ પોતાની સાથે એક મનનો હોય છે, અને એતી એ વસ્તુઓ આખા 
આત્માથી ઇચ્છે છે, અતે પોતાને માટે જે સારં છે અતે સારં દેખાય પણુ 
છે તે ચાહે છે, અને તે પોતાની ખાતર કરે છે ( કારણુકે જે સારૂં છે તે 
કરવું એ તેતું લક્ષણુ છે )-પાોતાતી ખાતર એટલે પોતાતા સચેતત ભાગતી 
ખાતર, કે જે માણુસનું પોતે લાગે છે. અને તે તેતું પોતે જુવે અતે જળવાય 
એમ ઇંચ્છે છે, અતે ખાસ કરીને તેના પોતાનો તે ભાગ કે જે વિચારે છેઃ 
કારણુકે હયાતી સારા માણુસતે સારી છે. પણુ દરેક માણુસ પોતાને માટે 
હિતને ચાહે છે; કોઇઇ પણુ માણુસ ખીજ્ને કોઇક બતવાની સરતે જે સારૂં 
છે તે સર્વ પણુ પસન્દ કરશે નહીં, પણુ પોતે છે તે રહે એ સરતે જ. 
પણુ માણુસનો વિવેક એ તેતું પોતે લાગે છે, અથવા એટલું તો ખરં 
જ કે તેની કોઇ પણુ ખીજ શક્તિ કરતાં એ વધારે સાચા અર્થમાં 
પોતે લાગે છે. 
વળી આવો માણુસ પોતાની સાથે રહેવાને ઇચ્છે છે; કારણુકે પોતાનો 
સમાગમ તેતે આનન્દદાયક છે. તેના ગત જીવનની સ્મૃતિ મધુર અને ભવિ 
ષ્યતે માટે તેતે સારી આશાએ હોય છે; અને આવી આશાઓ આનન્દદાયક 
છે. ઉપરાન્ત, તેતું મત ચિન્તન માટેના પદાથેથી સારી રીતે ભરપૂર હોય 
છે : અતે અક્સોસમાં તથા ઉદ્લાસમાં તે પોતાની સાથે સમભાવ ડરે છે; 
કરારણુકે ખધે વખતે એની એ વસ્તુઓ તેતે કટ અંતે આનદ આપે છે, 


૨૬૪ એસ્સ્ટિટલતું નિકેોમેકીઅન નીતિશાસ્ર. 


હમણાં એક વસ્તુ, અને પછી ખીજ વસ્તુ નહીં,-કારણુકે તે પોતાતું મન 
ફેરવે તેવો હોતે નથી. 


ત્યારે આ બધાં લક્ષણા સારા માણુસના પોતાની સાથેના સમ્બન્ધોમાં 
મળી આવે છે તેથી, અને તેના મિત્ર સાથેના સમ્બન્ધો તથા પોતાની સા- 
ચેના સમ્બન્ધો એક જ છે, ( કારણુકે તેનો મિત્ર એ તેનું ખીજા' પોતે 
છે ) તેથી, મિત્રતાનુ' આ લક્ષણેમાંતાં એક અથવા ખીજાથી વર્ણુન કરાય 
છે, અને જેમનામાં આ લક્ષણે મળી આવે તેઓ મિત્ર કહેવાય છે. 


પોતાના તરફ મિત્રતા શડય છે કે નહીં એ સવાલ હાલ દૂર રાખી 
શકાય; પણુ જે અંશે માણુસને ખે કે વધારે પોતે હોય તે અંશે એ શડંય 
છે, એ તો અત્યાર સુધી જે કહેવાયું છે તે પરથી પ્લિત થતું જણાય છે, 
અતે એ ઉ૪ીકતથી પણુ, કે બીજને માટેની મિત્રતાના શિખરને માણુસની 
પોતાને માટેતી મિત્રતા સાથે સરખાવવામાં આવે છે. 

પણુ જે લક્ષણા આપણે ગણાવ્યાં તે ધણાંખરાં માણુસોમાં માલુમ 
પડે છે, તેએ સારા ન હોય તોપણુ. કદાચ આપણે કહી શકીએ કે જે 
અરે તેઓ પોતાને ગમતા હોય, અતે પોતાને સારા માનતા હોય, તે અંશે : 
તેમનામાં આ લક્ષણે હોય છે. જે લોકો છેક નિર્માલ્ય અતે અધાર્મિક 
હોય તેઓમાં તે કદાપિ હોતાં નથી, તેમ હોય તેવા તેઓ દેખાતા નથી. 
પણુ આપણે લગભગ એમ કહી શકીએ કે જેએ સારા ન હોય 
તેઓમાં તે અવતેમાન હોય છે; કારણકે આવા માણુસા પોતાની સાથે 
એેક હોતા નથીઃ તેઓ એક વસ્તુતી અપેક્ષા રાખે છે, અને ખીજ વસ્તુ 
ઇગ્છે છે, જેમ, ઉદાહર્‌ણુ તરીકે, અનિગ્રહી માણુસો કરે છે ( કારણુકે 
જેને તેઓ હિત ગણે છે તેને, બદલે જે આનદદાયક હોવા છતાં હાનિકારક 
છે તે તેઆ પસ'દ કરે છે ). બીજાઓ, વળી, ભીસ્તા અથવા આળસને 
લીધે જેને તેઓ પોતાને માટે ત્રેઇટ માને છે તે કરતાં ખ'ચાય છે; અને જેમણે 
દુણ્તાથી ઘણાં ભય'કર કર્મ કયી હોય છે, તેએ જીવનને ધિકારે છે, અને 
તેથી છૂટા થધા ચાહે છે, તયા કેઉ્ઓ વાર્‌ આપધાત પણુ ટરે છે. ક 
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નઠારા માણુસો જેતી સાથે પોતાનો વખત ગાળી શકાય તેવા માણુસો 
મેળવવાને યત્ત કરે છે, અને પોતાના સમાગમને પરિહરે છે; કારણકે જે 
ભૂન ઉપર અતે જે ભવિષ્યમાં તેઓ એકલા હોય યારે નઝર કરે છે તેમાં 
ઘણું કછદાયક હોય છે, પણુ ખીજાએના સમાગમથી તેએ આ વિચારે 
ભૂલી શકે છે. તેમનામાં કશું ચાહવા લાયક નથી, માટે તેમને પોતાને માટે 
મિત્રતાની લાગણી પણુ હોતી નથી. પે 


થારૈ જે સારો નથી તેતે આનન્દ કે અફસોસમાં પોતાને માટે સ- 
મભાવ હોઇ શકે નહીં; કારણુકે તેતા આત્મા પોતાતીજ સામે વિભક્ત 
હોય છેઃ તેના એક ભાગ દર્યુણી હોવાના કારણુથો અમુક વસ્તુ ખોવાતાં 
કછ પામે છે, અને તેતો બીજો ભાગ પ્રસન્ન થાય છે; એક ભાગ આ રસ્તે 
ખે'ચે છે, અતે ખીજ ખીજે રસ્તે, અને આ પ્રમાણે ખે વચ્ચે નનણે કે 
તેતે ચીરી નાખે છે. અથવા જે એકી વખતે કણ પામવું અને રજ થવું 
અશડય હોય, તોપણુ થોડા અરસા પછી પોતે રાજી થયો હતો તે માટે 
તેને કટ થાય છે, અતે આ આનન્દ નજ ભોગવ્યો હોત તો સારં એમ તે 
ઇચ્છે છે; કારણુકે જેઓ સારા હોતા નથી તેમને પશ્ચાત્તાપ રહ્યા કરે છે. 

આ પ્રમાણે આપણે કહી શકીએ કે જે સારે હોતો નથી તેતે પોતાને 
માટે પણુ મિત્રતાની લાગણી થતી નથી, કારણુકે તેનામાં કશું ચાહવા લાયક 
હોવું નથી. ત્યારે, જેન આ સ્થિતિમાં રહેવું એ અતિશય દુઃખદાયક હોય, 
તો દુર્યુણુથી દૂર રહેવાને અને સારા થવાને આપણે પૂરેપૂરા યત્ત કરવો 
જેઈએ; કારણુક્રે આ રીતે આપણે પોતાના તરક મિત્રતા રાખી શઝીએ, 
અતે ખીનઓ સાથે પણુ મિત્ર થઇ શફીએ. 


પ* મિત્રતા અતે શુભે*છા* 


શુભેચ્છા મિત્રતા જેવી લાગે છે, પણુ મિત્રતા નથી? કારણુકે જેઓ 
આપણુતે અજાણ્યા હોયન્તેમતું શુભ આપણે ઇચ્છી શકીએ, અને આપણી 
શુભેચ્છાની તેમતે ખખર્‌ પણુ ન હોય; પણુ આવા દાખલામાં મિત્રતા હોઈ 
"શકે નહીં. પણુ આ આપણે અગાઉ ઢહેલું છે. ક 


રદ્દ એરિસ્ટાટલનું નિકોમેીઅન નીતિશાસ્ઝ. 


તેમ શુભેચ્છા અને સ્તેઠ એ એક નથી; કારણકે સ્નેહની સાથે ને 
પ્રબળ લાગણી અતે ઇચ્છા હોય છે તે શુભેચ્છામાં હોતી તથી. 

વળી, સ્નેઠ ગાઢ પરિચયને લક્ષિત કરે છે, પણુ શુભેચ્છા તો એક 
ક્ષણુમાં પેદા થઇ શકે; ઉદાહરણુ તરીકે, મલ્લો જ્યારે કોઇ ઇતામને માટે 


હેરીફ્રાઇ કરતા હોય ત્યારે તે પેદા થાય છે : આપણે એક ઉદરીધ્નું શુભ 
ઇચ્છીએ, અને તેની ક્ત્તેહ માટે આતુર ખની શજીએ, જેકે તેતે મદદ કર્‌- 


વાને આપણે કશું ન કરીએ; કારણકે, આપણે કહ્યું તેમ, આવા દાખલા- 


એમાં આપણે તરત શુભેચ્છક ખતી જઇએ છીએ, અને આપણુને એક 
તનો ઉપરછલેો અનુરાગ થઇ આવે છે. 


સત્ય એ દેખાય છે કે શુભેચ્છા એ મિત્રતાનું ખીજ છે, જેમ અમુક 
વ્યડિતના દશેનથી થતો આનદ સ્નેહનું ખીજ છે તેમ : કારણકે પ્રથમ દશ્ય 
સૈન્દયૈથી પ્રસન્ન થયા સિવાય કે!ઇ પણુ માણુસ સ્તેહમાં પડતો નથી; પણુ 
જે માણુસને અમુક વ્યક્તિના સૌાન્દર્યેથી આનન્દ થતો હોય તે તેટલા જ 
માટે સ્તેહમાં નથી, તેને તે વ્યક્તિની ગેરહાજરી લાગતી હોય, અને તેતી 
હાજરીને તે ઇચ્છતો હોય, એ સિવાય. એજ પમાણે માણુસો પરથમ શુભે” 
ચ્છકો થાય તે સિવાય તેઓ મિત્ર બને એ અશડય છે, પણુ જેએ એક" 
ખીજતું શુભ ઇચ્છે છે તેઓ તેટલા માત્રથી લેશ પણુ મિત્રે નથી; કારણકે 
તેઓ જેમના શુભેચ્છકો છે તેમનું શુભ ઇચ્છે છે, પણુ કે!ઇ પણુ પ્રભત્તિમાં 
તેમતે મદદ કરશે નહીં, અથવા તેમની ખાતર શ્રમ ઉઠાવશે નહીં. ત્યારે 
કહી શકાય, કે-મિત્રતા શખ્દતો અથે વિસ્તૃત કરતાં-શુભેચ્છાએ અવિકસિત 
મિત્રતા છે, કે નરે વખત જતાં અને ગાઢ પરિચયથી સાચી મિત્રતા બની 
શકે,-જેનો હેતુ લાભ છે તે મિત્રતા નહીં, કે જેનો હેતુ આનન્દ છે તે પણુ 
નહીં; કારણુકે તેઓમાં શુભેચ્છાના અંશ હોતો! નથી. જેતે ક'૪ઇ લાભ મળ્યો 
હોય છે તે ખેશક પોતાનું ભહું કરતારતે ખદલામાં શુભેચ્છાએ આપે છે, 
અતે તે આપે તે ઉચિત જ છે; પણુ જે ખી'નના સાધનથી જે સારી 
વસ્તુઓ મળી શકે તેતી આશામાં ખીન્નની આખાદી ઇચ્છે છે, તે ખરેખર 


ખીજાતું ભલું ૪ચ્છતો તથી, પણુ પોતાનું ઇચ્છે છે, જેમ લાભની દણિથી 
જે સેવા કરે “છે તે સાચે! મિત્ર નથી તેમ. 
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પણુ, સાધારણુ રીતે ખોલતાં, શુભેચ્છાના કે!ઇક પ્રકારતી ઉત્કૃણ્તા 
અથવા ભલાઇ પર આધાર હોય છે, અતે તે જ્યારે કોઇ માણુસ આપણુને 
સુન્દર અથવા બહાદૂર અથવા ખીન કે!ઇ/ સારા ગુણુથી સમ્પત્ત લાગે છે, 
તયારે ઉત્પન્ન થાય છે, જેમ આપણે મલ્લોના દાખલામાં કહ્યું તેમ. 


૬ મિત્રતા અને એકમત્ય* 


એકમત્ય ( અથવા ભાવની એકતા ) પણુ મિત્રતામાં એક તત્ત્વ હોય 
એવું દેખાય છે; અને આ ખતાવે છે કે એ માત્ર અભિપ્રાયતું સરખાપણું 
નથી, કારણુકે એ તો જે લોકો એકબીજ વિષે કશું ન નણુતા હોય તેમની 
વચ્ચે પણુ શડય છે. 


તેમ ગમે તે વિષય ઉપર નિર્ણયમાં જેએ એક હોય તેમને પણુ આપણે 
એ શખ્દ લગાડતા નથી, ઉ. ત. ખગોાલ ઉપર ( કારણુકે આવી ખાખતમાં 
એક વિચારના હોવાને મિત્રતા સાથે કશી નિસમત નથી ); પણુ આપણે 
કહીએ છીએ કે અમુક રાજ્યમાં ત્યારે એકમત્ય પ્રવર્તે છે, કે જ્યારે સામાન્ય 
લાભતી ખાખત સમ્ખબન્ધી નિર્ણયોમાં નાગરિકો એકમત હોય, અને એક જ 
માર્ગે પસન્દ કરતા હોય, અતે સમાજતા ઠૅરાવતો અમલ કરતા હોય. તેટલા 
માટે વ્યાવહારિક બાબતોના સમ્બન્ધમાં લોકો એક મતના કહેવાય છે, ખાસ 
કરીને મહત્ત્વની બાબતોના સમ્બન્ધમાં, અતે જે વસ્તુઓ બત્તે માણસોને 
અથવા નિસખતવાળા ખધા માણુસોને આપી શકાય તેમના સમ્બન્ધમાં; 
ઉદાહર્‌ણુ તરીકે, જ્યારે બધા નાગરિકો એકમત થાય, કે ન્યાયાધીશો ચૂ'ટી 
કઢાવા બ્નેઇએ, અથવા સ્પાર્ટા સાથે સન્ધિ કરવી ઇએ, અથવા પિદે- 
કેસ ગવનેર નિમાવો જેઇએ, અને પિદેડસ પોતે એ અધિકાર સ્વીકારવા 
રાજી હોય, ત્યારે રાજ્ય એક મનતું કહેવાય છે. પણુ જ્યારે ચુરિપિડીઝના 
ફરિનિસ્સીમાંતા ભાઇઓની માકક દરેક માણુસ પોતે શાસક થવા ઇચ્છતો 
હોય, ત્યારે તેમનામાં વિરોધ છે : કારણુકે એક મતના હોવાતો અથે એ છે 
કે દરેક એક જ વસ્તુતો વિચાર કરે છે, એટલું જ નહીં, પણુ તેતો એકજ 
, સ્થિતિમાં વિચાર કરે છે-જેમકે, ઉદ્ાહરણુ તરીકે, સાધારણું લેક્રી અને ઉપ- 


૨૬૮ ' ગઝસ્સ્ટિટલનું તિકેોમેકીઅન નીતિશાસ્ર. 


રતા વર્ગો બન્ને એકમત થાય કે ત્રેઇ માણુસોએ જ શાસન કરવું; કારણુકે 
એ પ્રમાણે તે સૌતે જે જરૂર હોય તે મળે છે. 

તારે, એકમત્ય એ, જેમ કહેવાય છે તેમ, રાજ્યોમાં પ્રવતેતી એક 
પ્રકારની મિત્રતા છે; કારણુકે જે સાવૈજનિક લાભ માટે છે તેતી સાથે તેને 
નિસખત છે, અતે જેની જીવત ઉપર ધણી અસર છે તેવી વસ્તુઓની સાથે. 

આ નતતું એકમત્ય સારા માણુસોમાં મળે છે; કારણુકે તેઓ પોતાની 
સાથે અને પરસ્પર એક મનના હોય છે, અને નણે કે હમેશાં એક જ ભૂમિ 
ઉપર્‌ ઉભા રહે છે: કારણુકે આવા માણુસોની ઇચ્છાઓ હમેશાં અચલ 
હોય છે, અને ચુરિપિસતી માકક તેમાં ભરતીઓટ થતો નથી; તેઓ જે 
ન્યાય્ય અતે સારવજનિક લાભનું હોય તે ઇચ્છે છે, અને તે પ્રાત કરવાને 
એકઠા થઇતે યત્ન કરે છે. પણુ જે લોકો સારા નથી તેઆ એક મનના 
થઇ શકે નહીં, જેમ તેઓ થોડા વખતને માટે અથવા ઘોડે અંશે સિવાય 
થઇ શકે નહીં તેમ, કારણુકે તેઓ લાભના પોતાના ભાગ ડરતાં વધારેતે 
માટે મથે છે, પણુ મહેનત અને સાવૈજનિક સેવાઓમાં ઓછે! ભાગ લે છે : 
છતાં દરેક માણુસ પોતાને માટે આ કરવાને ઇચ્છતો છતાં પોતાના પડોશી 
ઉપર્‌ બારીક નજર રાખે છે, અને તેને તેમ કરતો અઢકાવે છે; કારણકે 
જે તેઓ આ પ્રમાણે સાવચેત ન હોય, તો સમાજ પાયમાલ થાય. પ૫૨િ- 
ણામ એ આવે છે કે તેમની વચ્ચે વિરોધ રહે છે, તેઓ જે ન્યાય્ય છે 
તે કરવાતી એકબીન્નને ફરજ પાડે છે, પણુ તે પોતે કરવાને રાજ હોતા નથી. 

૭૦ ઉપકારકો પોતે ચહાય છે તે કરતા વધારે કેમ ચાહે છે 


ઉપકાર સ્વીકારતારાઓ તે કરતારાઓને જેટલા ચાહે છે, તેથી ઉપકા- 
રકો પોતે જેમતે લાભ કયો હોય તેમતે વધારે ચાહતા દેખાય છે; અતે 
આ ખુદ્દિવિરદ્ઠ લાગે છે તેથી* લોકો એમ થવાતું કારણુ શેધે છે. 
 ધ્રૃણુાખરા માણુસોના ધારવા પ્રમાણે કારણુ એ છે કે એક કરજદારતી 
સ્થિતિમાં છે, અતે બીજે લેણુદારની સ્થિતિમાં; અથે જેમ ધીરધારનતી બાખ* 
તમાં કરજદાર ઇચ્છે છે,કે લેણુદાર્‌ ટળી નય તો સારૂં, અને ખીજ તર્‌, 
લેણુદાર ઇચ્છે*છે કે કરજદાર જીવતો રહે તો સારૂં, તેમ ,અહીં ઉપકારક 


મિત્રતા અથવા સ્નેહ. ર૬ 


પોતે કરેલા લાભના ખદલામાં લાભ મેળવવાની આશામાં ઉપરૂતતી હયાતી 
ઇચ્છે છે, અને ઉપકૂતને તે વાળી આપવાની કશી કફ્િકર્‌ હોતી નથી. 


એપિખામૈસ, ખરેખર, કદાચ કહી શકે, કે આ માત્ર “ જેમતે નાટ- 
કશાળામાં નઠારી જગ્યાએ હોય ” તેમતો અભિપ્રાય છે, પણુ જીવનતો 
અતુભવ આની તર્ટ્રેણુમાં છે; કારણુકે ધણાખરા માણુસોને ટ્ર'જી સ્મૃતિ હોય 
છે, અતે તેઆ લાભ આપવા કરતાં મેળવવાને વધારે ઉત્સુક હોય છે. 

પણુ એમ દેખાય છે કે ખરૂં કારયુ વસ્તુઓના સ્વભાવમાં વધારે 
ઊંડું રહેલું છે, અને લેણુદારનો દાખલો આને મળતો પણુ આવતો નથી : 
કારણુકે લેણુદારેને પોતાના કરજદારો તરક સાચો અતુરાગ હોતો નથી, 
પણુ તેઓ કરજ ભરી શકે તેટલા માટે હયાત રહે એવી ઇચ્છા માત્ર હોય 
છે; પણુ જેમણે ઉપકાર કર્યા હોય તેઓને ઉપકૃત પાત્રો ઉપર ખરે સ્તેહ 
અતે અનુરાગ હોય છે, અને તે તેઓ બિલકુલ ઉપયોગના ન હોય, અને 
થવાનો સમ્ભવ ન હોય, તોપણુ. 


એમ જ બનતું કારીગરોમાં પણુ જેઇ શકાય છે; કારણકે દરેક કારી- 
ગર પોતાના હાથના કામને એટલું ચાહે છે કે તેટલું એ કામ તેમાં નને 
જવન આવે તો તેને ચાહે નહીં. પણુ કદાચ કવિઓ એ બાબતમાં સૌથી 
દૂર જય છે; કારણુકે તેએ પોતાનાં કાવ્યોને અતિશયતાની હદ સુધી ચાહે 
છે, અને જાણે કે તે પોતાનાં બાલકો હોય તેમ તેમના પર વહાલ રાખે છે. 


હવે, ઉપકારકોનો દાખલો તેમતે મળતો દેખાય છે; જેમને તેમણે 
લાભ કર્યો હોય તેમને જણે કે પોતે બનાવ્યા છેઃ એટલે જેમને પોતે બ 
નાવેલ છે તેમને તેઓ કાયૈ પોતાના કર્તાને ચાહે તે કરતાં વધારે ચાહે છે. 
અને આનું કારણુ એ છે કે આપણે સો હયાપીતે ઇચ્છીએ અને ચાહીએ 
છીએ: પણુ આપણી હયાતી આપણી શક્તિઓના ઉપયોગમાં અતે આપણા 
પોતાના વિકાસમાં રહેલી છે ( કારણુકે તે જીવવામાં અને કમે કરવામાં રહેલી 
છે ): પણુ માણુસ જે બનાવે છે તે એક રીતે તેતો: વિકાસ છે; તે માટે તે 
તેને ચાહે છે, કારણુક્રે તે હયાતીને ચાહે છે. 


૨૭૦ એર્સ્ટિટલતું તિકોમેીઅન નીતિશાસ્ત્ર 


પણુ આ વસ્તુઓના સ્વભાવને અતુફૂલ છે; કારણુકે કુદરતનો એ 
એક નિયમ છે, કે કે!ઇ પણુ વસ્તુ શડયતામાં જે હોય એ તે જે બતાવે છે 
અને કરે છે તેથી ।વકાસમાં પ્રગટ થાય છે. 

વળી, ઉપકારકતે તેના કમૈનું પ્રકાશન સુન્દર છે, એટલે જે માણુમ 
તેને પ્રસિદ્ધ કરે છે તેમાં જ્વે આનન્દ પામે છે. પણુ જેને લાભ મળ્યો છે 
તેને ઉપકારમાં કશું સુન્દર નથી, પણુ ખહુ તો ક'ઇક ઉપયોગી છે; અતે આવો 
પદાથે ઓછે આનન્દદાયક અતે ઓછે ચાહવા લાયક છે. 

વળી, આપણે વતેમાનની અંદર વિકસિત થવામાં, ભવિષ્યને માટે 
આશામાં, અતે ભૂત કાલની સ્મૃતિમાં આનન્દ લઇએ છીએ; પણુ જેમાં 
આપણે પોતાને વિકસિત કરતા હોઇએ છીએ એ સૌથી વધારે આનન્દદાયક 
છે, અને સૌથી વધારે ચાહવા લાયક પણુ છે. હવે, ઉપકારકતે માટે તો 
તેણે જે કર્યું હોય તે સ્થાયી રહે છે ( કારણુકે જે સુન્દર છે તે સ્થાયી 
છે ), અને જેણે લાભ મેળવ્યો હોય છે તેતો લાભ તે થોડા વખતમાં 
જતો રહે છે. 

વળી, સુન્દર્‌ કર્મોની સ્મૃતિ આનન્દદાયક છે, લાભકારક કર્મોની બિલકુલ 
આનન્દદાયક નથી, અથવા એવી નથી; પણુ આશા રાખવાની હોય ત્યારે 
તો ઉલટી સ્થિતિ દેખાય છે. 

વળી, ચાહવું એ કઇક કરવાના જેવું દેખાય છે, ચહાવું એ કઇક" 
પોતાને કરાતું હોય તેવું : પણુ જેમનો વ્યવહારમાં બેહતર ભાગ હોય છે 

તેઓ સ્વાભાવિક રીતે વધારે સ્તેઠ અનુભવે છે અતે દેખાડે છે. 
વળી, જે આપણે શ્રમથી સાધ્ય કર્યું હોય તે માટે આપણુ સૌને 
વધારે અતુરાગ હોય છે, જેમન નાણાં જેતે વારસામાં મળ્યાં હોય તેતા કરતાં 
જેમણે તે પેઠા કર્યા હોય તેએ તેને વધારે ચાહે છે તેમ; પણુ લાભ સ્વી- 
કરવામાં કશે શ્રમ પડતો દેખાતો નથી, અતે કરધામાં શ્રમ રહેલો છે. અને 
આ કારણુથી પિતાએ *કરતાં માતાઓને પોતાનાં બાળકો ઉપર વધારે અતુ- 
રાગ હોય છે;' કારણુકે તેમતે જન્મ આપવામાં તેમને વધાર્‌ શ્રમ પડે છે, * 
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અતે તેઓ પોતાનાં છે તેની વધારે પૂણુ ખાતરી હોય છે. પણુ આ ઉપકા- 
રકોનું સુદ્ધાં લક્ષણુ હોય એમ દેખાય છે. 

૮ માણસ પોતાને ચાહે એ કયા અથેમાં વાજબી છે* 

ખીજે એક સવાલ એવે! ઉઠાવવામાં આને છે કે સૈથી વધારે સ્તેહ 
આપણે પોતા ઉપર રાખવો જેઇએ કે ખીજએ ,ઉપર ? 

એમ કહેવાય છે કે, જેઓ પોતાને સોથી વધારે ચાહે છે તેમતે આપણે 
ઠપકો આપીએ છીએ, અને દોષના શખ્દ તરીકે તેમતે પોતાસ્તેહી શખ્દ 
લગાડીએ છીએ : અને, વળી, જે સારો નથી તે જે ક'૪ કરે તેમાં પોતાનો 
જ વિચાર કરતો ધારવામાં આવે છે, અને જેમ તે વધારે ખરાખ હોય તેમ 
એ પ્રમાણે વધારે કરે છે; અને તેથી કશું સ્વાથે વગર ત કરવાતોા આપણે 
તેના પર આરે।પ મૂષ્ીએ છીએ. ખીજ તરપૂ, એમ ધારવામાં આવે છે કે, 
સારો માણુસ જે ઉમદા છે તે પોતાના હેતુ તરીકે લે છે, અતે જેમ તે 
ખેહતર હેય તેમ આ હેતુથી વધારે દોરાય છે, અને પોતાના મિત્ર માટેતી 
લાગણીથી પોતાના સ્વાથેતી અવગણુના ફરે છે. 

પણુ આ અભિપ્રાય હકીકતોની સાથે મળતો નથી, અતે ન મળે 
તેમાં નવાઇ પણુ નથી. કારણુકે એમ સ્વીકારવામાં આવે છે કે જે સૌથી 
વધારે સારી રીતે મિત્ર હોય તેના પર આપણે સૈથી વધારે સ્તેહ કરવો 
જેઇએ, અને તે સૌથી વધારે સારી રીતે મિત્ર છે કે જે ખીન્નતું ભલું 
ચાહવામાં તે ખીજની ખાતર તેનું ભલું ચાહે છે, અતે તે કઇ કદાપિ નનણે 
" નહીં તોપણુ. પણુ આ બધાં ચિહ્નો અતે જેથી મિત્રની વ્યાખ્યા થાય 
છે તે ખધાં સર્વોપરિ કોટિમાં માણુસતા પોતાતા તરફના સમ્ખન્ધોમાં માલુમ 
પડે છે; કારણકે આપણે જ્નેયું છે કે ખી“નએઓ તરકફતા આપણા મિત્રતાના 
ખધા સમ્બન્ધો આપણા પોતાના તરફના આણા સમ્બન્ધોમાંથી પ્રભવે છે. 
વળી, ખધી કહેવતો પણુ એજ અતુમાનન ખતાવે છે--જેવી કે “ મિત્રોને 
, એક આત્મા છે, ” “ મિધ્રાને બધી વસ્તુઓ સાધારણુ હેય છે, ” “સમા* 
નતા મિત્રતા કરે છે, ” “ પીંડી કરતાં ઘૂંટણુ વધારે #પાસે છે. ” આ ખધાં 
. ચિહ્નો માણુસના- પોતાના તરષ્ના સમ્બન્ધોની અન્દર સર્વોપરિ કોટિમાં 
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માલુમ પડે છે; કારણુકે તે તેતો પોતાનો શ્રેછ મિત્ર છેઃ અને તેથી તેણે 
ખીજા કોઇ કરતાં પોતાના ઉપર્‌ વધારે સ્તેહ રાખવો જેઇએ. 


આ ખે અભિપ્રાયોમાંથી કયો સ્વીકારવો એ બાખતમાં લેકે સ્વાભાવિક 
રીતે મૂ'ઝાય છે, કારણુકે બન્નેની તેમતા પરે અસર થાય છે. કદાચ આ 
પ્રકારના વિરુદ્દ વિચારો માટે નિકાલ કરવાની શ્રેણ પદ્દતિ એ છે, કે પ્રથમ 
તેમની વચ્ચેતો ભેદ સપણ કરવો, અતે પછી દરેક કઇ હદ સુધી અતે કયા 
અર્થમાં ખરો છે એ નકી કરવું. તેમ અહીં, જે પ્રથમ આપણે નડી 
કરીએ કે પોતા-સ્તેહતો દરેક અભિષાયમાં શે અથે છે, તો કદાચ મુ- 
સ્કેલી દૂર થશે. 

જેઓ પોતા-સ્નેદીને દોષતા શખ્દ તરીકે વાપરે છે, તેઆ એવા 
માણુસોને એ લગાડે છે, કે જેઓ નાણાં અને માન અતે શારીરિક આનેદો 
ધટે તે કરતાં વધારે લેતા હોય; કારણુકે ધણાખરા માણુસો આ વસ્તુઓને 
ઇચ્છે છે, અતે દુનિયાની શ્રેઇ વસ્તુઓ તરીકે તેમના પર હદય લગાડે છે, 
એટલે તેમને માટે ખૂબ હરીફાઇ ચાલે છે. યારે, જેઓએ આ વસ્તુઓમાં 
પોતાના ભાગ કરતાં વધારે ઝડપે છે તેઓ પોતાની પાશવ કામતાઓ અને 
સામાન્યતઃ આવેશેને-સ'ક્ષેપમાં, પોતાના સ્વભાવના અચેતત ભાગને મ્હલાવે 
છે. પણુ આ ઘણાખરા માણુસોનું લક્ષણુ છે; અતે તેથી માણુસકજાતનતો 
મોટા ભાગ સારો ન હોવાતા કારણે પોતા-સ્નેઠી શબ્દ આ ખરાખ અર્થમાં 
વપરાવા લાગ્યો છે. એટલે આ અર્થમાં જેઓ પોતા-સ્નેહી છે તેમને આપણે 
દોષ આપીએ છીએ તે ન્યાયપુરસ્સર છે. 

જેઓ આ વસ્તુઓમાંથી પોતાના યોગ્ય ભાગ કરતાં વધારે લે છે તેમને 
માટેજ આ શખ્ઢ ધણાખરા માણુસો વોપરે છે, એ સહેલાઇથી ખતાવી 
શકાય; કારણુકે માણુસ જેના ધર પોતાનું હૃદય લગાડે છે તે એ વાત હોય, 
કે ખીજે કોઇ નહીં પણુ તે પોતેજ જે ન્યાય્ય અતે સંયત છે તે, અથવા 
જે બીજ ક્રોઈ રીતે સદગુણી છે તે, કરે-સ'ક્ષેપમાં, જે તે હમેશાં વર્તનના - 
ઉમદા માર્ગતો%૪ દાવા કરે, તો કોઇ તેતે પોતા-સ્તેઠી કહેશે નહીં, અને, 
દોષ આપશે ને. જૂ 
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અને છતાં આવો માણુસ વધારે સાચી રીતે પોતાન્સ્તેહી દેખાય છે. 
એટલું તો ખરૂં જ કે, તે પોતાને માટે જે સૌથી ઉમદા છે અને સૌથી ખરી 
રીતે સારં છે, તે લે છે, અને પોતાની અંદરની સર્વોપરિ શક્તિને સ'તુઇ કરે છે, 
અને ખધી ખાખતોમાં તેતે અનુસરે છે. પણુ જે પ્રમાણે એક રાજ્ય અથવા 
ખીજ ક્રેઇ સ'સ્થામાં સર્વોપરિ ભાગમાં બીન્ન કેઇઇ પણુ ભાગ કરતાં તે રાજ્ય 
અથવા સ'સ્થાતો વધારે અંશ દેખાય છે, તેમ મૌણુસની અંદરતેો સર્વોપરિ 
ભાગ સૌથી વધારે ખરી રીતે માણુસ પોતે હોય એમ લાગે છે. એટલે ને 
માણુસ પોતાના આ ભાગને ચાહે છે અને સ'તોષે છે, તે શૈથી ખરી રીતે 
પોતાન્સ્નેહી છે. 

વળી, વિવેકતું પ્રાધાન્ય હોય કે ન હોય તે પ્રમાણે માણુસતે આપણે 
નિગ્રહી અથવા અનિગ્રહી કહીએ છીએ, અને તેમાં એમ સૂચવીએ છીએ 
કે માણુસનો વિવેક એ તે પોતે છે; અને જ્યારે માણુસ પોતાના વિવેકથી 
દોરાધતે કર્મ કરે છે, ત્યારે એમ ધારવામાં આવે છે, કે તેણે પૂરેપૂરા અર્થમાં 
કમે પોતે અને પોતાની ઇચ્છાથી કર્યું છે. 


ત્યારે એ સપણ છે કે આપણા આ ભાગ આપણુ' પોતે છે, અથવા 
સૈ।થી વધારે ખરી રીતે આપણું પોતે છે, અને ખીજ કોઇના કરતાં સજ્જન 
પોતાના આ ભામતે વધારે ચાહે છે. ત્યારે ખીનન કોઇના કરતાં તે વધારે 
પોતા-સ્તેહી થશે, પણુ તે જે માણુસને આપણે પોતા-સ્તેહી તરીકે દોષ 
આપીએ છીએ તેનાથી જૂદા અથમાં, અને તેમની વચ્ચેનો ભેદ એટલે બધે 
. છે, કે જેટલો! વિવેકને અનુસરીને જીવવાની અને આવેશને અનુસરીને જીવ- 
વાની વચ્ચે છે, તથા જેટલે! જે ઉમદા છે તેને ઇચ્છવાની અને જે લાભ- 
કારક દેખાય છે તે ઇચ્છવાની વચ્ચે છે. 

જેએ ખીજ માણુસો કરતાં વધારે ઉશ્નદા કર્મો ઉપર પોતાનાં હંદ્ય 
લગાડે છે તેએ ખધા તરષક્થી સ્વાગત અને પ્રશ'સા પામે છે; પણુ જે ઉમદા 
છે તેની પભત્તિમાં જે બધા માણુસો એકખીજની સાથે દરીકાઇ કરતા હોય, 
અને ખની શકે તેટલી ઉમદા રીતે વર્તવાને પૂર્ણ પ્રયાસ કરતા હોય, તે 
પરિણામ એ આવે કે, સમાજની જર્રો પૂરેપૂરી તૃત થાય, અમે સાથે સાથે 


ર૪ એસ્સ્ટિટલનું નિકોમેફીઅન નીતિશાસ્ત્ર 


દરેક વ્યકિત બધી હિત વસ્તુઓમાં જે મોટામાં મોટી છે તે અર્થાત્‌ સદ- 
ગુષુ પ્રામ કરી શકે. ' 

તેટલા માટે સજ્જને પોતા-સ્નેહી થવું જઇએ; કારણુકે જે ઉમદા 
છે તે કરવાથી તે પોતાને પણુ લાભ કરરે અને ખીનએઓને મદદ આપી 
શકરોઃ પણુ દુજતે ન થવું જોઇએ, કારણુકે જે આવેશો સારા નથી તેમને 
અતુસરવાથી તે પોતાને અને પડોશીને બન્નેને હાનિ કરશે. 

આ પ્રમાણે, દુજતના સમ્બન્ધમાં, જે તેશે કરવું જઇએ અતે જે તે 
કરે છે તે વચ્ચે વિરોધ છે; પણુ સજ્જનના સમ્ખન્ધમાં, જે તેણે કરવું 
નેઇએ તેજ તે કરે છે; કારણુકે વિવેક પોતાને માટે જે ત્રેઇષ છે તે હમેરાં 
પર્સદ કરે છે; અને સજ્જન વિવેકતા અવાઝતે અધીન રહે છે. 


વળી, સજ્જનને માટે એમ કહેવું તદ્ન ખરૂં છે, કે તે પોતાના મિત્રો 
અતે દેશને માટે ધણી વસ્તુઓ કરે છે, અતે જરૂર હશે તો તેમને માટે 
મરણુ સુદ્ધાં સ્વીકારશે. તે નાણાંને અને માનને, અને, ટ્ર'કામાં, લોકો જેને 
મારે હરીપ્રાઈ કરે છે તે ખંધી સારી વસ્તુઓને ફેકી દેશે, અને જે ઉમદા છે 
તે પોતાને માટે રાખશે; કારણુકે તે તીત્ર આનન્દના ટ્ર'કા વખતને ઠંડા આન 
નન્દના લાંબા વખત કરતાં પસ'દ કરશે, સાધારણુ જીવનનાં ધણાં વર્ષા કરતાં 
ઉમદા જીવનના એક વષેને, અતે ધણાં ન્હાનાં કર્મો કરતાં એક મહાન અને 
ઉમદા કમને. આપણે કદાચ કહી શકીએ કે જે ખીનએઓની ખાતર પોતાનો 
નન આપે છે તેને આ મળે છેઃ અને એ રીતે જે ભવ્ય પ્રમાણુમાં ઉમદા 
છે તે ક'ઇક એ પોતાને માટે પસદ કરે છે. 

આવો માણુસ પોતાના મિત્રને તવ'ગર કરવાને પોતાની દોલત આપી 
દેશેઃ કારણુકે જ્યારે તેતા મિત્રને નાણાં મળે છે, ત્યારે તેને જે ઉમદા છે તે 
મળે છે; એટલે જે મહત્તર હિત છે તે તે પોતાતે માટે લે છે. 

પ્રતિટાઓ અને જગ્યાઓના સમ્બન્ધમાં પણુ તેનું વતેન એવુંજ રહેશેઃ તે 
પોતાતા મિત્રને બધું આપી દેશે; કારણુકે આને તે ઉપદા અને સ્તુતિપાત્ર ગણે છે. 

તયારે, આવો માણુસ સારો ગણાય છે, તે યોગ્ય છે, કારણુકે બીજી 
ખૂધી વસ્તુ કરતાં જે ઉમદા છે તેને તે પસદ ફરે છે; 


મિત્રતા- અથવા રતેડુ, . .' ૨૭૫ 


'પણુ-વળી, પોતાના મિત્રતે કમે કરેવાતે પ્રંસ'ગ આપવો, એ શડય છે, 
અતે અમુક કમ તમે પોતે કરો તે કરતાં તમારા મિત્રને કરવા દો, એ વધારે 
ઉમદા હે! શકે. 

ત્યારે, એ સપણ છે કે ને ાભમાશોમોં કમી તારી થાય 'છે તે 
ખધામાં જે ઉમદા છે તતો મોટો ભાગ તે પોતાતે માટે લે છે. અતે, અમે 
કહ્યું છે તેમ, આ અર્થમાં માણુસે પોતા-સ્તેહી થવું નનેઇએ, પણુ! ધષુખરા 
માણુસો જે અર્થમાં પૉતા-સ્તેહી છે તે અથમાં નહીં. 

૪? સુખી માણુસને પણુ મિત્રોની જરૂર છે; તે શા મકે” 

પ” વિવાદગ્રસ્ત પ્રશ્ન એ છે કે સુખી માણુસને મિત્રોની જરૂર છે * 

કે નહ 

એમ. કહેવાય છે કે જે દ ધન્ય અતે આત્મપર્યા્ત છે તેમને 
મિત્રોની જરૂર નથી; કારણુકે તેએ સારી વસ્તુઓથી સમ્પન્ન હોય છેઃ 
એટલે આત્મપર્યાપ્ત તરીકે તેમતે વધારે કશાતી જરૂર નથી, અને મિત્ર એક 
ખીજે પોતે છે, કે જે તમે જતે જે પોતાને માટે ન મેળવી શકે તે તમારે 
માટે મેળવી આપે છે; જે પરથી એવી ઉક્તિ ચાલી છે કે-- 

“જ્યારે કૃપા કરે દેવ, મિત્રોની શી જરૂર છે?” પણુ એ વિષિત્ર 
લાગે છે, કે જ્યારે સુખી માણુસની પાસે બધી સારી વસ્તુએ હોય છે, ત્યારે 
મિત્રો કે જે બાલ હિતોમાં મહત્તમ ગણાય છે, તેજ તેમની પાસે ન હોય. 

અતે ને લાભ લેવાના કરતાં આપવા એ મિત્રનું વધારે ચિહ્ન હોય, 
અને જે સજ્જન તથા સદગુણી લક્ષણુનું એ ચિહ્ન હોય કે ખીજાઓનું ભલું 
કરવું, અને જો અજણ્યાતે લાભ કરવા કરતાં મિત્રોને લાભ કરવાનું વધારે 
ઉમદા હોય, તો સજ્જનને પોતાની પાસેથી લાભ લેવાને માટે મિત્રે જનેઇએ. 

અને તેથી મિત્રોની સમ્પત્તિમાં વધારે જરૂર છે કે વિપત્તિમાં, એમ લોકે 
પૂછે છે, એવું ધારીને કે વિપત્તિમાં આપણુને મદદ કરવા કોઇકની જરૂર છે, 
અને સમ્પત્તિમાં એવા કેરઇકની કે જેને આપણું મદદ કરી શકીએ. 

વળી, સુખી માણુસને કેવળ એકલ ખનાવવાને। કશે અર્થે નથીઃ કા- 
 જ્ણુકે એકલા હોવાની સરતે બધી સારી વસ્તુઓ પાસે હોવાનું પણુ કોઇ 


૨૭૬ એરિસ્ટાટલનું તિંકોમેઝીઅન નીતિશાઅ. 


પસદ કરશે નહીં; કારણુકે માણુસ સામાજિક વ્યક્તિ છે, અને પોતાનું જીવન 
આઓનળાઓની સાથે વ્હે'ચવાને સ્વભાવથી પાત્ર છે. ત્યારે સુખી માણુસતે આ 


હિત હોવું જેઈએ, કારણુકે માણુસને માટે જે કઇ સ્વાભાવિક રીતે સાર્‌' 
છે તે તેની પાસે છે. પણુ એ ઉધાડુ' છે કે અન્નણ્યા અને આગતન્તુક મા" 


ણુસોની સાથે રહેવું તે કરતાં મિત્રો અને સજ્જનોની સાથે રહેવું બહેતર છે. 
એટલે સુખી માણુસતે મિત્રે હોવા જઇએ. 


યારે, જેઓ આગલે અભિપ્રાય ધરાવે છે તેમના શો આશય છે? 
અતે તેઓ ડયા અથેમાં સાચા છે? શું ધણાખરા માણુસો એમ જ ધારે છે 
કે મિત્રો એટલે ઉપયોગી માણુસે ? આ અર્થમાં મિત્રોની ધન્ય અથવા સુખી 
માણુસતે ખેશક જરૂર નથી, કારણુકે જે કાંઇ સાર્‌' છે તે તેની પાસે છે. અને, 
વળી, જે મિત્રતા આનન્દ ઉપર સ્થપાયેલી છે તેની પણુ તેતે બિલકુલ જરૂર 
નથી અથવા થોડીજ છે; કારણકે તેનું જીવન આનન્દદાયક છે; અને તેને 
એવા આનન્દની અપેક્ષા નથી. ત્યારે, આ પ્રકારના મિત્રોની તેને જરૂર નથી, 
તેથી લેકે ધારી બેસે છે કે તેને મિત્રોની બિલકુલ જરૂર નથી. 

પણુ હું ધારૂં છું કે આપણે કહો શકીએ કે આ અભિષ્રાય ખરે। નથી. 
કારણુકે આપણે શરૂઆતમાં કહ્યું છે કે સુખ આપણી શક્તિઓના અમુક 
ઉપયોગ છે, પણુ આપણી શક્તિઓના ઉપયોગ સપણ રીતે વખતમાં જ થઇ 
શકે છે, અને એક વાર મેળવી લીધેલા જગિરના કકડા જેવા નથી. પણુ 
ને સુખ જીવવામાં અને આપણી શક્તિઓના ઉપયોગમાં રહેલું છે, અને 


નને આપણે શરૂઆતમાં કહ્યું છે તેમ સજ્જનને શક્તિઓનો ઉપયોગ સ્વતઃ 
સારો અને આનન્દદાયક છે, અને જે અઝુક વસ્તુ આપણી છે એવું ભાન 


પણુ આનન્દનુ' કારણુ હોય, અને પોતાના કરતાં બીજનું અને પોતાનાં કરતાં 
ખીનનાં કર્માતુ' નિરીક્ષણુ વધારે સહેલું છે, ત્યારે જે સજ્જતા તેના મિત્રે 
છે તેનાં કર્મો સજ્જનને આનૃન્દદાયક થઇ પડશે ( કાર્ણુકે આનન્દનાં ખન્ને 
મુદરતી કારણ્‌। તેમનામાં વિદ્યમાન છે ). તેટલા માટે સુખી અથવા ધન્ય 
માણુસને આવા મિત્રે જેઇશે, કારણુકરે જે કર્મા સારાં અને તેને અધીન 
હોય તેમનું નિરીક્ષણુ કરવાને તે ઇચ્છે છે, અને જે સજ્જત તેને મિત્ર 
હોય તેનાં ક્ષા એવાં 'હોય છે, - 


મિત્રતા અથવા સ્નેહ. ર૭૭ 


વળી, એમ ધારવામાં આવે છે કે સુખી માણુસનું જવન આનન્દદાયક 
હોવું જેધઇએ. હવે જે તે એકલ હોય તો! જીવત તેને માટે કઠિન છે; કારણુ 
8 પોતાતી મેળે સન્‍્તત પ્રભ્ત્તિ કરવી ખહું સુસ્કેલ છે, પણુ ખીજએનતી સાથે, 
ખને તેમતા સમ્બન્ધમાં, એટલી મુશ્કેલ નથી. એટલે મિત્રોની સાથે તેની 
શક્તિઓની પ્રભત્તિ સ્વતઃ આનન્દદાયક હો૪ને વધ]રે સનન્‍્તત થશે. અને આ 
ધન્ય માણુસતી સ્થિતિ હોવી જેઇએ; કારણુકે જેમ કે!ઇ સંગીતવેત્તા સારા 
સંગીતથી પ્રસન્ન અને ખરાખ સ'ગીતથી વ્યથિત થાય છે, તેમ સજ્જન પોતે 
સદયુણુનાં કર્મોથી પ્રસન્ન અતે દૂર્ગુણુનાં કર્મોથી બ્યથિત થાય છે. 

વળી, થીઓગ્નિસ કહે છે તેમ સજ્જનોના સહવાસથી તેને સદ્ગુણુમાં 
એક પ્રકારનો અભ્યાસ થશે. 

પણુ જે આપણે વસ્તુઓના સ્વભાવમાં જરા વધારે ઊંડે જેઇએ, તો 
એક સાર મિત્ર સજ્જન માટે સ્વાભાવિક રીતે ઇછટ દેખાય છેઃ--- 

આપણે કહેલું જ છે કે, જે સ્વભાવથી સારૂં છે તે સ્વતઃ સજ્જનને 
સારૂં અને આનન્દદાયક છે. * 

હવે, પશુઓના સમ્ખન્ધમાં જવનની લાગણીની શક્તિથી વ્યાખ્યા 
થાય છે, માણુસના સમ્બન્ધમાં લાગણી અથવા વિચારની શક્તિથીઃ પણુ 
શક્તિમાં તેના ઉપયોગની સાથેનો સમ્બન્ધ અન્તગૈત છે; અતે આ ઉપયે।* 
ગમાં વાસ્તવતા રહેલી છે; એટલે, વાસ્તવતામાં, જીવત એ લાગણી અથવા 

વિચાર છે એમ દેખાય છે. 

ર વળી, જીવન એવી વસ્તુઓમાંતી એક છે, ક જે સ્વતઃ સારી અને 
આનન્દદાયક છે; કાર્‌ણુકે તે નિશ્રિત અથવા ધડાયેલું છે, અને જે નિશ્ચિત 
અથવા ધડાયેલું છે તે સારાના સ્વભાવનું હોય છે; પણુ જે સ્વાભાવિક રીતે 
(અથવા સ્વતઃ) સાર્ડૂ છે તે સજ્જનતે સારૂં છૈ. (અને તેથી જીવન ખધાં 
માણુસોને આનન્દદાયક લાગે છે. પણુ જીવનથી આપણે નઠારૂં અગર કલુષિત 
જીવન કે દુઃખતું જવન સમજવું જઇએ નહીં; કારણકે એવું જીવન તેના 
ખ્ધા અ'શેની માકક રૂપ વગરનું હોય છે. દુઃખના સ્વભાવ ઉપર કાંઇક પ્રકાશ 
"પાડવાને અમે હડ્ાણાંજ યત્ન કરશું. » 


સ૭૮ઃ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ર- 


'*'થારૈ, જીવન પોતે સારૂ અતે આનન્દદાયક છે ( જેમ એ હષ્ઠીકેત 
પરથી દેખાય છે કે બધા તેને ઇચ્છે છે, અને ખાસ કરીને સારા તથા ધન્ય 
માણુસો; કારણુક્રે જવન. તેમને સૌથી વધારે પ્ણ છે, અને તેમનું જીવન 
સૌથી વધારે ધન્ય છે ). 

પણુ જે જુએ છે તે પોતે જીએ છે એમ અતુભવે છે, અને જે 
સાંભળે છે તે પોતે સાંભળે છે એમ અનુભવે છે, અને જે ચાલે છે તે પોતે 
ચાલે છે એમ અનુભવે છે; અને એજ રીતે, આપણે ગમે તે કરીએ, તેમાં 
આપણે શક્તિ વાપરીએ છીએ એમ ભાન કરનાર અમુક વસ્તુ છે, એટલે 
કે આપણુતે લાગણી થાય કે વિચાર આવે, તેમાં લાગણી અથવા વિચારતું 
આપણુતે ભાન થવું જેઇ/એ. 

પણુ લાગણી અથવા વિચારતો અનુભવ થવો એ હયાતીના અનુભવ 
થવો છે; કારણુકે આપણુને જણાયું તેમ, હયાતી લાગણી અથવા વિચા- 
રમાં રહેલી છે. 

પણુ જીવનનો અતુભવ એવી વસ્તુ છે કે જે સ્વતઃ આનન્દદાયક છે; 
કારણુકે જવન સ્વાભાવિક રીતે સારૂં છે, અને સારી વસ્તુતી સત્તાના અ- 
નુભવ આનન્દદાયક છે. 

તારે, જવન ઇટ છે, અતે સજ્જતને સૌથી વધારે પછ છે, કારણ 
કે તેની હયાતી તેને સારી અને આનન્દદાયક છે; કારણુકે જે સ્વતઃ સાર 
છે તેના અનુભવથી તે પ્રસન્ન થાય છે. 

પણુ સજ્જનતા જેવો પોતાના તરક સમ્બન્ધ છે તેવો જ પોતાના મિત્ર 
તર્‌પ હોય છે, કારણુકે મિત્ર તેતું બીજું પોતે છે. એટલે જેમ દરેકને પોતાની 
હયાતી ઇટ છે તેમ, અથવા લગભગ તેમ, પોતાના મિત્રની હયાતી પણુ ઇછ છે. 

પણુ આપણે જેવું કે માણુસ પોતે સારો છે એવા અનુભવના કાર- 
ણુથી હયાતી ઇટ છે, કારણુકરે એવો અતુભવ સ્વતઃ આનન્દદાયક છે. 

હારે, સજ્જનને પોતાના મિત્રની હયાતીના પણુ અનુભવ થવો જેઇએ, 
અને આ અત્ુભવ તેની સાથે રહેવાથી અને તેતી સાથે ખુદ્ધિતી વાતચિત્‌ 
કરવાથી મળશે , ( કારણુકે માણુસના સમ્બન્ધમાં સહવાસને! ખરે અથે આ . 


મિત્રતા અથવા સ્નેહ. ર્‌હછ 


દેખાય છે, અતે માત્ર એક સ્થાનમાં સાથે ભોજન લેવાના નહીં, કે જે પશુ- 
ઓના સમ્મન્ધમાં તેતો અર્થ છે). 

ત્યારે આ બધું સાથે મૂકતાં, જને સજ્જનને તેની પોતાની હયાતી સ્વા* 
ભાવિક રીતે સારી અતે આનન્દદાયક હોઇને સ્વતઃ ઇછ હોય, અને જે તેના 
મિત્રની હયાતી પણુ લગભગ એજ રીતે તેને ધણ હોય, તો એ કફેલિત થાય 
છે કે મિત્ર તેને માટે ઇટ વસ્તુ છે. પણુ જે તેને માટે ઇટ. હોય તે તેની 
પાસે હોવું જેધએ, નહીં તો એ બાબતમાં તે અપૂર્ણું રહે. તેટલા માટે અન 
મારૂં અનુમાન એ છે કે જેને સુખી થવું હોય તેને સારા મિત્રે હોવા જેધએ. 

૧૦ સિઞ્રોની ચોગ્ય સ'ખ્યા સચ્ભન્ધી?* 

આપણે રું બતી શકે તેટલા વધારે મિત્રો કરવા જેઇએ? કે જેમ 
અતિથિ-મિત્રતાની ખાખતમાં આપણે એ કથનને પર્મંદ કરીએ છીએ કે 
“ અતિથિ-મિત્રોનું ટાળું આખું નહીં અતે બિલકુલ નહીં એમ પણુ નહીં,” 
તે પ્રમાણે મિત્રતાની બાબતમાં પણુ આપણે એમ કહેરું, કે મિત્રહીન ન 
હોવું તેમ અતિ ધણા મિત્રે પણુ ન હોવા એ તશ્રેણ છે ? 

જે મિત્રો ઉપયોગી થવાના હેતુથી પસદ કરવામાં આવે છે તેમના 
સમ્બન્ધમાં તો ઉપલું વચન બરાખર યોગ્ય દેખાય છે, કારણુક્રે મોટી સ 
ખ્યાતી સેવાઓને પાછી વાળવાનું ક'ટાળા ભરેલું થઇ પડે, અતે જીવન 
એટલું બધું લાંખુ' નથી કે આપણે તે કરી શકીએ. તેટલા માટે માણુસના 
પોતાના જીવન માટે પૂરતી થાય તે કરતાં એવા મિત્રોની મહત્તર સ'ખ્યા 
નિર્થેક અને ઉમદા જવનમાં વિધ્રરૂપ થઇ પડે; એટલે તે સ'ખ્યા કરતાં 
વધારેની આપણુને જરૂર્‌ નથી. 

વળી, આનન્દના હેતુથી પસ'દ કરેલા મિત્રોની નહાતી સખ્યા બસ 
છે, જેમ ભોજનમાં મિણજ્ઞતો ભાગ થોડે હેય તો બસ છે તેમ. 

પણુ સજ્જતોામાં જેમ આપણા મિત્રો વધારે હોય તેમ સારૂં, કે જેમ 
રાજ્યમાં તેમ જ મિત્રતાશાં પણુ સ'ખ્યાની કે!ઇ હદ છે? કારણુકે દશ 
માણુસથી તમે રાજ્ય બનાવી શકે નહીં, અતે જે એક લાખ માણુસો 
, શય તો તમારૂં રાજ્ય રાજ્ય ન રહે. પણુ કદાચ નાગરિકોની વાજખી સ'ખ્યા 


૨૮૦ એરિસ્ટોટલનું તિકોમેઝીઅન નીતિશ્ાસ્, 


જોઇ એક નિશ્ચિત સ'ખ્યા નથી, પણુ અસુક દદ વચ્ચેતી કે!ઇ પણુ સ'ખ્યા 
છે. અને તેમ મિત્રોમાં પણુ સ"ખ્યાને અમુક હ૬ છે, અને આપણે કહી 
શકીએ, કે તે સખ્યા મહત્તમ. છે કે જેમતી સાથે આપણે રહી શકીએ 
(કારણુકે આપણે જેયું તેમ સહવાસ એ મિત્રતાતી એક આવશ્યક ખાસિ- 
યત છે); પણુ એ ખુલ્લું છે કે બહુ મોટી સ'ખ્યાની સાથે રહેવું અશડય છે. 

વળી, એક માણુસના મિત્રે, જે બધા સાથે વખત ગાળવાના હોય તો, 
પરસ્પર પણુ મિત્ર હોવા જેઇએ; પણુ મોટી સ'ખ્યા હોય તો આ મુશ્કેલ થઇ પડે. 

ભળી, મોટી સ'ખ્યાના આનન્દો અતે શેકોની સાથે ધટિત સમભાવ 
થવો કઠેણુ છે; કારણુકે ત્યારે એકી વખતે એકની સાથે પ્રસન્ન થવાનું અને 
ખીજની સાથે દિલગીર થવાનું પ્રામ થવા સમ્ભવ છે. ત્યારે, કદાચ, સૌથી 
સારી યોજના ખતે તેટલા વધારે મિત્રો માટે યત્ન કરવાની નથી, પણુ 
સહંજવન માટે પૂરતા થાય તેટલા જ મેળવવાની છે. અને ખરેખર મોટી 
સ'ખ્યાતી સાથે ઉત્તપ્ત મિત્રતા હોવી અશડય છે. 

અતે એજ કારણુથી એકી વખતે ધણા માણુસોની સાથે પ્રેમ થવે 
પણુ અશડય છે; કારણુકે એમ દેખાય છે કે પ્રેમ એક પ્રકારની સર્વોપરિ 
મિત્રતા છે, અતે એ એક જ વ્યક્તિ તરક શડય છે, અને ઉત્તપ્ર મિત્રતા 
માત્ર થોડા તરપૂ. 

અને વસ્તુતાએ આમ બનતુ પણુ દેખાય છેઃ સાથીઓની વચ્ચે જેવી 
મિત્રતા હોય છે તેવી મિત્રતાથી બંધાયેલા સ'ખ્યાબન્ધ માણુસો આપણે 
નેતા નથી, પણુ જે મિત્રતાઓનું કવિએ વર્ણન કરે છે તે ખે વ્યક્તિઓની 
હોય છે. અને ધણુ મિત્રોવાળો માણુસ, જેને દરેક માણુસની સાથે સારા- 
સારી છે, તે ખરી રીતે કે।ઇતોા પણુ મિત્ર દેખાતો નથી (નાગરિક બન્ધુઓ 
મિત્ર હોય તે કરતાં કોઇ પણુ શનૂદી રીતે), એટલે કે જેતે આપણે હાજિયે 
કહીએ છીએ તે માણુસ. 

નાગરિક ખન્ધુઓની રીતે તે। એશક મોટી સ'ખ્વાતી શાધૈ મિત્રતા થવી, 
અને હાજિયા થયા સિવાય ખરા સજ્જત રહેવું, એ શડય છે; પણુ જે પ્રે 
ફારનતી મિત્રતા સદ્ગુણુ ૫૨ અને મિત્રને પોતાને માટેના અનુભવ પર્‌ સ્થ* 
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પાયેલી છે તે એક માણુસને ધણાઓને માટે હોઇ શકે નહીં, એટલે એવા 
થોડા પણુ માણુસો મળે તો તેણે સન્તોષ માનવો ન્ેધએ. 
૧૧૦ મિત્રો સસ્પત્તિ અને વિપત્તિ બન્નેમાં આવશ્યક છે, 

આપણુને મિત્રોની સૈથી વધારે જરૂર સમ્પત્તિમાં લાગે છે કે વિપત્તિમાં ? 
કારણુકે બન્ને સ'સ્થિતિમાં આપણે તેમનો આશ્રય, કરીએ છીએ. વિપત્તિમાં 
આપણુતે મદદની જરૂર પડૅ છે, અને સમ્પતિમાં આપણે જેમની સાથે રહી 
શકીએ અતે જેમતું ભલું કરી શકીએ તેવા માણુસોની; કારણુકે ભટ્યું કરવાને 
આપણે ઇચ્છીએ છીએ. 

એવો જવાખ આપી શકાય, કે વિપત્તિમાં જરૂરનું દખાણુ વધારે હોય 
છે; યારે આપણુને ઉપયોગી મિત્રેતી અપેક્ષા છે. પણુ સમ્પતિમાં મિત્રતા 
વધારે ઉમદા છે; ત્યારે આપણે સજ્જનોને ।મત્ર તરીકે શોધી કાઢીએ છીએ; 
કારણુક્રે એવા માણુસોતું ભલું કરવું અને તેમતી સાધે રહેવું એ વધારે ઇટ્ટ છે. 

મિત્રોની હાજરી માત્ર પણુ સુખકર છે, વિપત્તિમાં પણુ, કારણુકે દિલ -- 
ગીરીમાં જ્યારે મિત્રો ભાગ લે છે ત્યારે તે આછી થાય છે. અને તેથી એમ 
પૂછી શકાય, કે જેમ કોઇ ખોજમાં ભાગ લે તેમ, તેએ વાસ્તવિક ભાગ 
લે છે, કે એવું નથી, પણુ તેમની હાજરી સુખકર હોવાને લીધે અને તેમના 
સમભાવતો અતુભવ હોવાને લીધે આપણી દિલગીરી ઓછી લાગે છે. પણુ 
આરામનું કારૂણુ આ અથવા ખીજ ક્રેઇ વરતુ હોય, તે માટે વધારે તપાસ 
કરવાની જરૂર નથી; હકીકત આપણે કહી તે છે એ સ્પછ છે. 

પણુ તેમતી હાજરીની અસરે મિશ્ર દેખાય છે. એક તર॥્‌, મિત્રોનું દશૅન 
માત્ર પણુ આનન્દદાયક છે, ખાસ કરીને જ્યારે આપણે વિપત્તિમાં હોઇએ 
તયારે, અને તેથી આપણી દિલગીરી કક એઈઇી થાય છે; કારણુકે મિત્રમાં 
ને ચાતુર્ય હોય તો દશનથી અને વાણીથી આવણુને આશ્રાસન આપવાને ધણું 
કરી શકેઃ તે આપણા લક્ષણુને, અને આપણુને શાથી આનન્દ તથા શ્ઞાથી 
દુઃખ થાય છે તે “ણે છે. પણુ, બીજી તરક, કિક આપતો માટે અશ્‌* 
સોસ કરતા ખીજા માણુસને જેવા એ દુઃખદાયક- છે; કારણુકે પોતાના 
. 1મત્રોને શોકના *કીરેણુરૂપ થવાતું દરેક માણુસ તાપસન્દ કરે છે. આ કાર્ણુ- 


ર્૮રૈ એરિસ્ટાટલનું તિકોમેકીઅન નીતિશાસ્* 


થી જે માણુસ મર્દાની સ્વભાવનો હોય છે તે પોતાની દિલગીરી પોતાના 
મિત્રોને ન આપવાની સંભાળ રાખે છે, અને તેમને જે કણ થાય તે કરતાં 
પોતાને જે આરામ મળે તે ધણો વધારે હોય તે સિવાય, તેમને કટે આપનાં 
ખ'ચાય છે; અને સામાન્યતઃ તે ખી'ાઓને પોતાની સાથે અક્સોસ કરવા 
રતો નથી, કારણુકે તે પોતે જ અક્સોસમાં પડતો નથી; પણુ નિબેળ સ્ત્રીઓ 
અને ખાયલા પુસ્ષ્રો પોતાની સાથે જેઓએ અપ્સોસ કરે તેઓમાં આનન્દ 
લે છે, અતે તેમને મિત્રો તથા સમભાવ રાખનારાઓ તરીકે ચાહે છે. (પણુ 
એ સ્પછ છે કે બધી સ'સ્થિતિઓમાં આપણે ખહેતર માણુસતે આદશે તરીકે 
લેવો જનેઇએ. ) 

વળી, સમ્પત્તિમાં મિત્રોની હાજરીથી વખત આનન્દમાં પસાર્‌ થાય 
છે, એટલુંજ નહીં, પણુ એ અનુભવ પણુ મળે છે કે આપણા મિત્રે આપણા 
સદૂભાગ્યથી પ્રસન્ન થાય છે. અને આ કારણુથી એમ દેખાય છે કે આપણી 
સમ્પત્તિમાં ભાગ લેવા માટે મિત્રોને આમન્ત્રણુ કરવાને આપણે ઉત્સુક 
હોવું જોઇએ, કારણુકે લાભ આપવા તત્પર રહેવું એ ઉમદા છે,-પણુ વિ- 
પત્તિમાં તેમને ખોલાવવામાં ધીમા હોવું જઇએ, કારણુકે આપણી ખરાબ 
વસ્તુઓનો ભાગ બીજાઓને આપતાં આપણે નાખુશ હોવું જેઇએ; જે 
પરથી એ કથન આવેલું છે કે “ હું અફસોસમાં છું એ અકસેોસ પૂરતો 
છે. ” પણુ જ્યારે પોતે બહુ કણ પામ્યા વગર તેઓ આપણુને આરામ આપી 
શકે એવો સમ્ભવ હોય ત્યારે તેમને ખોલાવવામાં આપણી નાખુશી એ! 
છામાં ઓછી હોવી બ્નેઇએ. 


છતાં, ખીજ તરફ, જ્યારે આપણા મિત્રે આક્તમાં હોય ત્યારે મને 
લાગે છે કરે આપણે તેમની પાસે ખોલાવ્યા વગર અતે તરત જવું જેઇ/એ. 
(કારણુકે મિત્રતી સેવા કરવી એ મિત્રનો ધમે છે, અને ખાસ કરીને જ્યારે 
' તે જરૂરમાં હોય, અતે મદદતો દાવો ન કરતો હોય ત્યારે, કારણુકે ત્યારે તે 
બન્નેને વધારે ઉમદા અને આનન્દદાયક થઇ પડે છે ); જ્યારે તેઓ વિંપ- 
ત્તિમાં હોય, ત્યારે તેમતે મદદ આપવાને આપણે તરત જવું જઇએ ( કારણકે 
આ મિત્રનો એક ઉપયોગ છે ), પણુ તેમતી સારી વસ્તુએમાં ભાગ લેવાને 
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એટલી ત્વરાથી નહીં, કારણુકે લાભ લેવાને ખહુ તત્પર રહેવું એ ક' ઉમદા 
વસ્તુ નથી. પણુ અમારે ઉમેરવું જેધએ કે આપણી ના અવિવેકી ન દેખાય 
તે માટે આપણે સ'ભાળ રાખવી બ્નેઇએ, કારણુકે એમ કેઉઇ વાર ખને છે. 


તયારે, છેવટે, મિત્રોની હાજરી ખધે પ્રમંગે પછ છે, એ ઉધાડું છે. 
૧૨% શિત્રતા સાથે રહેવામાં વિકસિત થાય છે; 


પ્રેમીઓ ખીજ બધી વસ્તુઓ કરતાં એકબીનના દર્શનમાં વધારે 
આનન્દ પામે છે, અને ખીજ બધી ઇન્દ્રિયા કરતાં આ ઇન્દ્રિયની તૃપ્રિને 
પર્સદ કરે છે, કારણુકે પ્રેમતી સત્તા અને ઉતપત્તિમાં ખીજ કધ કરતાં આ 
ઇન્દ્રિયતે વધારે તિસબત છે. એજ રીતે, આપણે કહી શકીએ કે, મિત્રોને 
પણુ ખીજ કે વસ્તુ કરતાં સહવાસ વધારે ધણ લાગે છે. કારણુકે મિત્રતા 
તત્ત્તતઃ સાધારણ્ય છે, અને માણુસ પોતાના તરક જે સમ્બન્ધમાં છે તે જ 
સમ્બન્ધમાં પોતાના મિત્ર તરક છે; પણુ પોતાના સમ્બન્ધમાં હયાતીતો અ" 
નુભવ ઇછ છે, એટલે પોતાના મિત્રતા સમ્બન્ધમાં પણુ એવાજ અતુભવ 
ધણ છે; પણુ આ અતુભવ સહજવનમાં જ લભ્ય છે; એટલે તેઓ સ્વાભાવિક 
રીતે સદજવનને ઇચ્છે છે 


વળી, માણુસ જેને હયાતી માને છે, અથવા જેની ખાતર તે જવ" 
વાનું પસદ કરે છે, તે ગમે તે હોય, પણુ તેમાં તે પોતાના મિત્રોની સાથે 
પોતાનો વખત ગાળવા ચાહે છે; અને આ પ્રમાણે કેટલાક સાથે પાન કરૅ 
છે, ખીનઓએઓ ઘૃત રમે છે, ખીનનઓ કુસ્તી કરે છે, અથવા શિકાર, અથવા 
સાથે ફ્લિસુદીનાો અભ્યાસ કરે છે. દરેક દાખલામાં તેઓ જવનમાં ખધી 
વસ્તુઓ કરતાં જેને વધારે ચાહે છે તેમાં સાથે વખત ગાળે છે; કારણકે, 
મિત્રોની સાથે સહજીવન ગાળવાને ૪ચ્છતા હોઇને તેઆ જેતે સહજીવન 
સમજે છે તેવી વસ્તુઓ કરે છે અને તેમાં ભાગ લે છે. 

આ પ્રમાણે જેઓ સાશા નથી તેમની મિત્રતા છેક ખરાબ નીવડે છે; 
કારણુકે, વતેતતી કશી નિશ્રલતા ન હોવાથી તેએ મ્મેક બીજાને જે વસ્તુઓ 
સારી નથી તેમાં, દઢ કરે છે, અને જેમ તેઓ એકખબીજને વધારે મળતા 


૨૮૪ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેઝીઅન નીતિશાખ્ર. 


થતા શય છે તેમ છેક ખરાબ બને જે. પણુ સજ્જતોની મિત્રતા સારી છે, 
અને તેમના વ્યવહાર વધતાં વધે છે; અને જેમ તેઓ પોતાની શક્તિઓને 
ઉપયોગ કરે છે, અતે એકબીનની ખામીએ] સુધારે છે, તેમ ખેઠતર્‌ બઃ 
નતા જણાય છેઃ કારણુકે એક ખીન્નમાં જે પસ'૬ કરે છે તેતે મળતુ પે! 
તાનુ' રૂપ ધડે છે; જે પરથી એ કથન ચાલે છે કે ” સજ્જતા પાસેથી તુ 
સારી વસ્તુઓ શીખીશ. ” 


ત્યારે મિત્રતાને માટે આટલું. હવે આપણે આનન્દતુ' વિવેચન કરીએ. 





પ્રકરણુ ૧૦. 





અધ્યાય ૨-૫૦ ખાનન્દ? 
૧, આનન્દ સચ્બન્ધી ચર્ચા કરવાનાં કારશુ।, 
હું ધાર છું કે હવે આપણું કાર્ય આનન્દ સમ્બન્ધી વિવેચન કરવાનુ 
છે. કારણુકે ખીજ કે!ઇ પણુ વસ્તુ કરતાં આનન્ડને આપણા સ્વભાવતી સાથે 
વધારે ગાઢ સમ્બન્ધ લાગે છે; જે કારણુથી બાળકને કેળવવામાં તેમના 
માગતાં સુકાન તરીકે આપણે આનન્દ અતે કણતે વાપરીએ છીએ. વળી, 
જેમાં આપણે આનન્દ લેવા જઇએ તેમાં આનન્દ, અતે જેનો તિરસ્કાર 
કરવો! જેઇએ તેતો તિરસ્કાર એ સદગુણી લક્ષણુ બનાવવામાં પરમ મહ- 
તવના દેખાય છે; કારણુકે આ લાગણીએ આખા જવનમાં વ્યાપક છે, અને 
માણુસને સદ્ગુષણુ અને સુખ તરક વાળવાની તેમનામાં શક્તિ છે, કારખુકે 
આપણે આપણુને જે ગમે છે તે પસદ કરીએ છીએ, અને આપણુને જે 
કછ આપે છે તે પરિહરીએ છીએ. 
અને એમ લાગે છે કે આ ખાખતોતનુ' વિવેચન ખાસ આવશ્યક છે, 
કાર્ણુકે તેમના સમ્બન્ધી પુષ્કળ વિવાદ ચાલે છે. કેટલાક લેકે કહે છે કે 
હિત આનન્દ છે, અતે એથી વિરુદ્દ કેટલાક કહે છે કે આનન્દ છેક ખરાબ 
છે-કેટલાક, કદાચ, એ ખરેખર ખરાખ છે એવી ખાતરીથી એમ ખોલે છે, 
અને ખીનએઓ એવું ધારીને, કે આનન્ટ ખરાબ ન હોય, તોપણુ તે ખરાબ 
છે, એમ કહેવાથી માણુસોના જીવત ઉપર સારી અસર થાય છે; કારણુમાં 
તેએ જણાવે છે, કે ધણાખરા માણુસો એ રસ્તે વળે છે, અને પોતાના 
આનન્દોના ગુલામ છે, એટલે તેમને વિરુદ્ધ દિશામાં ખે'ચવા જેઇએઃ કાર- 
ણુકે એ પ્રમાણે તેમને મધ્યમ માર્ગમાં લાવી, શકાય. 
પણુ આ પ્રમાણે ખોલવું બરાબર છે એમ હું ધારી શકતો નથી, 
કારણુક્રે લાગણી અતે વતેનની બાખતોમાં વચનોનું વજન કર્મો કરતાં ઓછું 
પડે છે; અને તેથી, જ્યારે વચતો દશ્ય હકીકતોથા વિરુદ્દ દેખાય છે, ત્યારે 
તેમતી અવગણુના થાય છે, અને તેઓ સત્યતે પણુ અવગણુનામાં લાવે છે. 


શ 


૨૮૬ એરિસ્ટિટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર 


આ પ્રમાણે, જ્યારે કોઇ માણુસ આનન્દ સમ્ખન્ધી ખરાબ ખોલતેો હોય 
તેજ કોઇ વાર તેતી ઇચ્છા કરતો દેખાય છે, ચારે તેથી આરૃટદ્ટ થવાની 
હઝીકતથી તે એમ ખતાવતો મનાય છે કે તે વસ્તુતાએ બધા આનન્દને 
ઇટ ગણે છે. કારણુકે ધણાખરા માણુસો સૂદ્દમ ભેદો કરી શકતા નથી. 
એટલે, એમ લાગે છે કે મન્ત્ર તેમ જ તત્ત્રતે માટે સાચાં વચતો સૌથી 
વધારે ઉપયોગી છે; કારણુકે હકીકતોને અતુફૂલ હેધ્ત્તે તે માનવામાં આવે 
છે, અને જેઓ તેમતે સમજે છે તેમને તેમનાં જીવનો એથી નિયમિત કર- 
વાનું વલણુ આપે છે. પણુ આ માટે આટલું બસ છેઃ ચાલે હુવે આપણે 
આનન્દ સમ્બન્ધી પ્રચલિત મતો જેઈ જઇએ. 


ર? આનન્દ એજ હિત છે એવી ગડોક્સસની દલીલે।* 


શ્ુડોડસસે ધારૈલું કે આનન્દ હિત છે, કારણુકે તેણે જેયેલું કે ચેતન 
અતે અચેતન પ્રાણીઓ બન્ને તેતે માટે મથે છે; પણુ તેણે કહેલું કે, બધા 
દાખલામાં જે ઇછે છે તે હિત છે, અતે જે સવૈથી વધારે ઇટ છે તે શ્રેઇ 
છેઃ એટલે બધાં પ્રાણીએ એક જ વસ્તુ તરક વળે છે એ હકીકત એમ 
ખતાવે છે, કે બધાને માટે એ વસ્તુ ત્રેઇ છે ( કારણુકે દરેક પ્રાણી પોતાને 
માટે જે સારૂં છે તે શેધી કાઢે છે-દાખલા તરીકે, પોતાને ખોરાક ); પણુ 
જે સવેને માટે સારું છે, અતે જે માટે સર્વ મથે છે, તે હિત છે. 

ચુડોડસસનાં વચતોતેો સ્તીકાર થયેલો, તે તેમતી પોતાની ખાતર નછીં, 
પણુ તેતા લક્ષણુની ઉત્કૃછ્તાને લીધે; કારણુકે તે અસાધારણુ સ'યમી માણુસ 
હતો; અને તેથી લોકોને લાગેલું, કે આનન્દતા સ્તેહથી તે આ પ્રમાણે 
એાલતેો નથી, પણુ તે જે કહે છે તે ખરેખરી ૯૪ીકત છે. 

ચુડોડસસે એમ પણુ વિચારેલું કે આનન્દથી જે વિરુદ્દ છે તેમાંથી 
દલીલ કરતાં પણુ તેની વાત એવી જ સ્પછતાથી સિદ્ધ થઇ શકેઃ-કછ, 
સવત :, સૈતા તિરસ્કારનતો વિષય છે; તેટલા માટે તેથી જે વિરુદ્ધ છે તે 
સ્રા મારે ઇટ છે. 

વળી, તેણે દલીલ કરેલી, કે જેને ધરે ખીજ કેઇ વસ્તુની 
ખાતર્‌ નહોં, પણુ તેની પોતાની ખાતર પસન્દ કરીએ છીએ, તે સર્વથી 


આનન્દ. ” ૧૮૭ 


વધારે ઇટ છે; પણુ આનન્દતા સમ્બન્ધમાં આમ હફીકત છે, એ સૈ કબલ 
કરે છે; કારણુકે આનન્દ લેવામાં આપણે કે!ઇ માણુસને હેતુ પૂછતા નથી, 
કારણુકે આનન્દ સ્વતઃ ઇટ છે એમ સમજય છે. 

વળી, તેણે દલીલ કરેલી કે કેોઇઇ પણુ સારી વસ્તુ આનન્દના ઉમે” 
રથી વધારે ઇટટ થાય છે, ઉ. ત. ન્યાય્ય અથવા સંયમી વર્તન; પણુ હિતમાં 
વધારો હિતથી જ થઇ શકે. 

હવે, આ છેલ્લી દલીલ ખેશક એમ બતાવતી જણાય છે કે આનન્દ 
એક સારી વસ્તુ છે, પણુ તે ખીજ કે!ઇ પણુ સારી વસ્તુ કરતાં ખેહતર 
છે એમ લેશ માત્ર નહીં; કારણકે કોઇ પણુ સારી વસ્તુ પોતે હોય તે 
કરતાં ખીજી સારી વસ્તુના ઉમેરાથી વધારે પછ થાય છે. 


ખરે, આનન્દ હિત નથી એમ ખતાવવાને પ્ક્ષેટા એવી જ દલીલને 
ખાસ ઉપયોગ કરે છે. તે કહે છે કે “ આનનન્‍્દવાળું' જીવત ડહાપણુ વિનતા 
કરતાં ડહાપણુ સાથે વધારે દૃણ છેઃ પણુ જે બન્નેનું મિશ્રગુ એહતર હોય 
તો આનન્દ પોતે હિત હોઇ શકે તહીં; કારણુકે કોઈ પણુ ઉમેરાથી હિત 
વધારે ધણ થઇ શકે નહીં.” અતે એ સરખું જ સપણ છે, કે જે વસ્તુએ 
સ્વતઃ સારી છે તેમના વગેમાંથી કેોધઇતા પણુ ઉમેરાથો જે બીજ કે!ઇ પણુ 
વસ્તુ વધારે દૃછ થતી હોય, તો તે વસ્તુ હિત હોઇ શકે તહીં. ત્યારે એ 
હિત તે કયું છે કે જેનામાં આ પ્રમાણે ઉમેરો થઇ શક્રે નડીં, અતે જે 
સાથે એવું છે કે તેમાં માણુસા ભાગ લઇ શકે ? કારણુકે એ પકારના 
હિતની આપણુને જરૂર છે. 

પણુ, ખીજ તર, જેઓ એમ માતે છે કે જેને સો પ્રચ્છે છે તે હિત 
નથી, તેઓ ખેશક અર્થ વગરતુ' ખોલે છે. જે સૈ માષણુસો। વિચારે છે, તે 
સાચુ' છે, એમ આપણું કહીએ છીએ. અતે જે આપણુતે માણુસત્નતના 
અભિષ્રાય ઉપર વિશ્વાસ ન રાખવાની સૂચતા કરે છે, તેતે આપણે એવો 
જવાબ આપીએ છીએ,ષ્કે તેના પોતાના અભિપ્રાય ઉપર આપણે વધારે 
વિશ્વાસ ભાગ્યે જ રાખી શકીએ. જે માત્ર વિચારરહિત પ્રાણીઓ આ વસ્તુ- 
“એતે ઇચ્છતાં હોત, તો તે જે કહે છે તેમાં કઇક તત્ત્વ હેન શકત; પણુ 


૨૮૮ એરિસ્ટિટલનું નિંકોમેકીઅત નીતિશારમ* 


જ્યારે [વચારવાળાં પ્રાણીઓ પણુ તેમને ઇચ્છે છે, ત્યારે તેતુ' ખોલવું અર્થ 
રહિત વગર્‌ ખીજાં રું હોઇ શકે? ખરેખર, એ શ્ય છે કે ઉતરતાં પ્રાણી- 
એમાં પણુ તેમના પોતાના કરતાં પ્રબલતર હિતતુ' કાંઇક કુદરતી મૂલતત્ત્વ 
હેય, કે જે તેમતા વિશિષ્ટ સુખને માટે યત્ન કરતું હોય. 

વળી, આનન્દના વિરે।ધીતા સ્વભાવ ઉપરથી ચુડોડસસ જે દલીલ ડરે 
છે, તે માટે તેના સામાવાળાઓ જે કહે છે તે બરાબર લાગતુ' તથી. તેઓ 
કહે છે કે જેકે કણ ખરાખ છે, તોપણુ એવું કફ્લિત નથી થતુ' કે આનન્દ 
હિત છે. કારણુકે એક ખરાબ વસ્તુ ખીજ ખરાબ વસ્તુતી સામે હોઇ શકે, 
અતે બન્ને એક ત્રીજતી સામે હોઇ શકે, કે જે તે બન્નેથી નિરાળી હોય. 
હવે, આ ટીકા જેકે ખરાબ નથી, તોપણુ આ દાખલામાં તે લાગૂ પડતી 
નથી. કારણુકે જે બન્ને ખરાબ હોય, તો બન્તે સરખી રીતે ન્યાય્ય હોવી 
જોઇએ; અતે જે એકેય ખરાબ ન હોય તો એકેય ન્યાય્ય ત હોવી જઇએ; 
અથવા એક કરતાં ખીજ વધારે તો નહીંજ : પણુ હજ૪ીકત એ છે કે મા" 
ણુસો એકને ખુલ્લી રીતે ખરાબ તરીકે પરિહરે છે, અને બીજને સારી તરીકે 
પસ'દ કરે છે; તેટલા માટે આ બાખતમાં તેઓ પરસ્પર વિરુદ્દ છે. 


૩, એવી દલીલ કે તે કોઇ ગુણ નથી; તેમ મર્યાદિત નથી; 
પણુ એક ગતિ અથવા પ્રાદુર્ભાવ છે, આનન્દ જાતિમાં 
ભિન્ન ભિન્ન હોય છે? 

વળી, જેકે આનન્દ એ કેઇઇ ગુણુ નથી, તોપણુ તે સારી વસ્તુ નથી 
એમ કફ્લિત થતું નથી. સદ્ગુણુની પ્રભત્તિ, સુખ પોતે, કોઇ ગુણુ નથી. 

વળી, એવો વાંધો લેવાય છે કે હિત મર્યાદિત છે, પણુ આનન્દ મર્યા- 
દિતિ નથી, કારણુકે તેમાં કમીજાસ્તીને અવકાશ છે. 

હવે, માણુસો વધારે એછા પ્રસન્ન થઇ શકે છે એ કારણુથી જને 
આમ કહેવાતું હોય, તો ન્યાય અને બીજ સદ્ગુણાને માટે પણુ એજ કહી 
શકાય; કારણુકે એ સ્પછ છે કે તેમના સમ્બન્ધમાં આપણે કહીએ છીએ કે 
માણુસો વધારે. અથવા એછા સદગુણી છે અને દેખાય છે : કેટલાક માણુસે।” 


આનન્દ. ર૮" 


ખીજઓતા કરતાં વધારેં ન્યાયી અતે ડે હોય છે, અતે વધારે અને 
ઓછા ન્યાયથી અને સ'યમથી વર્તવું શડ્ય છે 


પણુ જે તેમતો આશય એવે હોય, કે એક આનન્દ ખીશાના કરતાં 
આનન્દ તરીકે વધારે અથવા ઓછે હોય, તો મને શક છે કે જ્યારે તેઓ 
કહે છે, કે કેટલાક આનન્દ્યો શુદ્ધ અને કેટલાક મિશ્ર હોય છે, યારે તેએ 
ખરા કારણુને ભૂલે છે. જેમ આરોગ્યનું છે તેમ આનન્દનું કાં ત હોય ? 
આરોગ્ય જેકે મર્યાદિત વસ્તુ છે, તોપણુ તેમાં કમીનનસ્તી થઇ શકે છે. 
કારણુકે તત્ત્વોનું યોગ્ય પ્રમાણુ (કે જે આરૉગ્ય છે તે ) સૌતે માટે એક 
હોતું નથી, તેમ એક માણુસને માટે પણુ હમેશાં સરખુ' હોવું તથી, પણુ 
પોતાનું લક્ષણુ ખોયા વગર અમુક મર્યાદાઓની વચ્ચે જૂરી શકે છે, અતે, કોઇ 
વાર વધારે અતે કોઇ વાર ઓછું ખરૂં આરૉેગ્ય હોય છે. આનન્દમાં પણુ એમ 
હોઇ શકે. વળી, હિત પૂર્ણ છે, અને ગતિ તથા પ્રાદર્ભાવ અપૂર્ણ છે, એમ 
માનીને તેઆ એમ ખતાવવા મયે છે કે આનન્દ એક ગતિ અતે પ્રાદુર્ભાવ છે. 

પણુ તે ગતિ છે એમ કહેવામાં પણુ તેઆ સાચા લાગતા નથીઃ 
કારણુક્રે દરેક ગતિ અવશ્ય ત્વરિત અથવા મનન્‍્દ હોવી જેઇએ, કાંતો નિર 


પેક્ષ રીતે, જેમકે વિશ્વવી ગતિ, અથવા સાપેક્ષ રીતે; પણુ આનન્દ «ત્વરિત 
નથી તેમ મન્દ પણુ નથી. 


"પરેખર જલદી પ્રસન્ન થવું એ જલદી ગુસ્સે થવા જેવુંજ શડ્ય છે; 
છતાં લાગણી ચાલવાની અને વધવા વગેરેની માફક પ્રમાણુમાં પણુ ઉતાવળી 
થઇ શકે નહીં. ત્યારે આનન્દની સ્થિતિ તરફ સ'ક્રાન્તિ ઉતાવળી અથવા 


ધીમી થઇ શકે, પણુ શક્તિની પ્રદૃત્તિ, એટલે કે આનન્દતી લાગણી ઉતાવળી 
થઇ શકે નહીં. 


વળી, આનન્દ પ્રાદુર્ભાવ કેમ હે!ઇઇ શકે ? 

ગ્મેમ દેખાય છે કે કોઇ પણુ વસ્તુ ગમે તે વસ્તુમાંથી પ્રભવવી શડંય 
નથી, પણુ જેમાંથી એક વસ્તુ પ્રભવે છે, તેમાં તે લીન થાય છે. ત્યારે, 
દુ:ખ એ તેનો વિલય હોવા જઇએ કે જેનો પાદ્ભાવ આનન્દ છે. આટલા 


માટે, તેઓ માને છે કે દુઃખ સ્વાભાવિક સ્થિતિતી. ન્મૂતતા છે, આનન્દ 
, શેતી ભરતી. છે. . 


૨૪૦ એસ્સ્ટિટલનું તિકોમેઝીઅન નીતિશાઅ. 


પણુ આ શારીરિક ક્રિયાઓ છે. ત્યારે, જે, આનન્દ એ સ્વાભાવિક 
સ્થિતિની ભરતી હોય, તો જેની અંદર તે ભરતી થાય છે તે, એટલે કે 
શરીર પ્રસન્ન થવું જઇએ. પણુ આ પ્રમાણે હકીકત દેખાતી નથી. તેટલા 
માટે આનન્દ ક'૪ ભરતી નથી, પણુ જ્યારે ભરતીની ક્રિયા ચાલતી હોય, 
ત્યારે આપણે પ્રસન્ન થઇ શકીએ, અને જ્યારે ખાલી થવાની ક્રિયા ચાલતી 
હેય, ત્યારે કધ્તિ થઇ શષીએ. 

આનન્દની આ કલ્પના પોષણુ સમ્બન્ધી આનન્દો અને કષ્ટોથી 
સૃચિત થયેલી દેખાય છે; કારણુક્ટે તેમાં એ ખરૂં છે કે આપણે તગીની 
સ્થિતિમાં આવીએ છીએ, અને, આગલા કણ પછી ભરતીમાં આનન્દ મે- 
ળવીએ છીએ. પણુ બધા આનન્દોમાં આમ ખતનતું નથી; કારણુકે એક 
ગાણિતિકના આનન્દોમાં કશું આગલું કછ હોતું નથી, તેમ નથી હોતું €ન્દ્રિ 
યોની અંદર ગ'ધધતા આનન્દ્ોમાં, તેમ નથી હોતું ધણી નાતના દેખાવો અને 
અવાન્નેમાં, અને સ્મરણમાં તથા આશાઓમાં. ત્યારે, એવું શું છે કે જેના 
આનન્દોમાં પરાદ્્ભાવ હોય? અહીં એવી કશાની ખોટ નથી કે જે ભરી શકાય. 

વળી, જેઓ ( આનન્દ હિત નથી એમ ખતાવવાને ) દુષ્ટ પ્રકારતા 
આનત્દોને દેખાડે છે, તેમતે આપણે જવાબ આપી શકીએ કે આ વસ્તુઓ 
આનન્દદાયક નથી. જેકે તેઓ ૬:ઃસ્થિત માણુસોને આનન્દદાયક હોય, તે 
પણુ તેમતે માટે સિવાય, આપણે તેને આનન્દદાયક ગણુવી જ્નેધએ નહીં; જે 
પ્રમાણે આપણે બિમાર માણુસને માટે જે વસ્તુ પથ્ય, અથવા મધુર, અથવા 
કડવી હેય, તેને પથ્ય અથવા મધુર અથવા કડવી ગણુતા નથી તેમ, અથવા * 
માતીઆવાળા માણુસને જે ધોળુ' દેખાય તેને ધોળુ' ગણુતા નથી તેમ. 

અથવા, વળી, આપણે એમ જવાખ આપી શફીએ, કે આ આનન્દો 
ઇટ છે, પણુ આ સાધતોમાંથી પ્રભવતા હોય ત્યારે નહીં, જેમ તવગર્‌ થવું 
એ ઉછ છે, પણુ દગાનું દામ આપીને નહીં, અને આરેગ્યમાં હોવું એ ધણ 
છે, પણુ ગમે તે દુછટ “તનો ખોરાક ખાઇતે નહીં. 

અથવા આપણે, કહી શકીએ કે આનન્દો પ્રકારમાં ભિન્ન હોય છે. 
ઉમદા મૂળામાંથી પ્રભવતા આનન્દ નીચ મૂળમાંથી જે પ્રભવે છે તેનાથી _ 


આનન્દ. ૨૯૧ 


ભિન્ન છે, અને ન્યાયી થયા સિવાય ન્યાયી માણુસતાો આનન્દ અતુભવવો, 
અચવા ગાતા થયા સિવાય ગાયનના આનન્દ અતુભવવો અશડય છે, ઇયાદિ. 


સાચા મિત્ર અતે ખુશામતખોરતી વચ્ચે કરેલો ભેદ એમ ખતાવતોા 
જણાય છે, કે કાંતા આનન્દ હિત નમષી, અથવા તો આનન્દો પ્રકારમાં 
ભિન્ન ભિન્ન હોય છે, કારણુકે જ્યારે ખરા મિત્રને વ્યવહારમાં હિત લધ્ત્ય 
હોય છે, ત્યારે ખુશામતખોારને આનન્દ: અને જેકે પાછલાને આપણે ઠપકો 
આપીએ છીએ, તોપણુ આગધલાને વ્યવહારમાં જૂદ્‌ લઘ્ય રાખવા માટે 
વખાણીએ છીએ. 

વળી, આખો ભવ ખાલકનતી ખુહદ્દિ હોવાની સરતે કોઇ પણુ માણુસ 
જીવવાનું પસન્દ કરશે નહીં, જેકે બાલકના આનન્દ સર્વોપરિ કોટિમાં તે 
ભોગવી શકે તેમ હોય તોપણુ; તેમ કેઉ/ક અતિશય ધિકાર ભરૈલું કર્મ 
કરીને ઉપભોગ મેળવવાનું પણુ પસન્દ કરશે નહીં, જેકે તેતે કશું કટ ન 
થાય તેમ હોય તોપણુ. 


વળી એવી પણુ ધણી વસ્તુઓ છે, કે જેને માટે તેઓ કશે! આનન્દ 
ન આપતી હૉય તોપણુ આપણે દરકાર રાખવી જેધએ, જેવી કે દછિ, 
સ્મૃતિ, વિઘા, નીતિ અને ખુહિ સમ્બન્ધી ઉત્કૃછ્તા. આનન્દ અવશ્ય રીતે 
તેમની સાથે હોય છે એવું આપણે સ્વીકારીએ, તોપણુ તેથી પશ્ચમાં ફેરફાર 
થતો નથી; કારણુકે તેમાંથી કશે આનન્દ ન પ્રભવે તોપગુ આપણે તેને 
પસન્દ કર્યા વગર રહીએ નહીં. 

ત્યારે, એમ સપણ દેખાય છે, કે આનન્દ હિત પોતે નથી, તેમ બધા 
આનન્દો ₹૪ નથી, પણુ કેટલાક ઇછે છે, અને તે જેઓ અનિદ્ટ છે તેમ 
નાથી પ્રકારમાં, અથવા મૂળમાં, જૂઠા પડૅ છે. ત્યારે આનન્દ અને કટ 
સમ્બન્ધી પ્રચલિત અભિપ્રાયોનો આટલે એહવાલ પૂરતો ગણીએ. 

૪ આનન્દતી વ્યાખ્યા : તેનો પ્રવૃત્તિ સાથેનો સમ્બન્ધ, 


આનન્દના સ્વભાવ અથવા ગુણુતા સમ્ખન્ધમાં તો, જે આપણે નીચે 
, પ્રમાણે વિશ્નારીચ્ે તો તે વધારે સહેલાણ્થી શોધી શકુંઃ-* 


રહ્‌ એર્સ્ટિટલનું નિંકોમેકીઅત નીતિશાસ્ત્ર. 


દર્શન કે પણુ ક્ષણે પૂણુ અથવા આખુ હોય એમ દેખાય છે; કારણકે 
તેનામાં એવી કશી વસ્તુતી ન્યૂનતા નથી, કે જે તેતો સ્વભાવ પૂર્ણુ કરવાને 
પાછળથી ઉમેરી શકાય. આનન્દ આ ખાખતમાં દર્શનને મળતો જણાય છે; 
કારણુકે તે આખી અને પૂરી વસ્તુ છે, અને કેઇ પણુ ક્ષણે એવો આનન્દ 
મળવા અશડય છે કે જે તધારે વાર ટકવાથી પૂર્ણ થાય. 

તેટલા માટે આનન્દ કેઇઇ ગતિ નથી; કારણકે દરેક ગતિને વખત 
લાગે છે, અતે કે!ઇક ઉદેશ હોય છે (ઉ. ત. ખાંધકામતી ગતિ), અતે જ્યારે 
ઇટ પરિણામ ઉત્પન્ન થાય છે યારે પૂણે ખને છે-કાં તો તેટલા માટે આખા 
વખતમાં, અથવા તેની આ છેલ્લી ક્ષણુમાં. પણુ ક્રિયાની ર્સંકાન્તિ દરમિયાન 
ખધી ગતિઓ અપૂર્ણ હોય છે, અને આખી ગતિથી તથા પરસ્પરથી પ્રકા- 
રમાં ભિષ્ન હોય છે. પત્થરોને સાથે જેડવા એ થાંભલાની ધટના કરવાથી 
ભિન્ન છે, અતે બન્ને મન્દિરતા બાંધવાથી ભિન્ન છે. મન્દિરનું બાંધવું અ- 
થવા મન્દિરની ઇમારત પૂર્ણ છે; યોજતા અમલમાં લાવવાને વધારે કશી 
વસ્તુની જરૂર નથી. પણુ પાયાનું ખાંધકામ અપૂર્ણુ છે; કારણુકે દરેક એક 
ભાગનુંજ ખાંધકામ છે, ત્યારે આ ગતિએ એકખીજથી પ્રકારમાં ભિન્ન 
છે, અતે એવી ગતિ મેળવવી અશડય છે કે જેનો સ્વભાવ કોઇ પણુ ક્ષણમાં 
પૂર્ણ હોય-જે તે પૂર્ણ હોય, તો તે આખા વખતમાંજ હેય છે. 


ચાલવાની અને ખીન પ્રકારની ગતિઓની બાબતમાં પણુ એમજ છે. 
કારણુકે જેકે ખધી ગતિ એક સ્પ્રાનમાંથી ખીન સ્થાત તરક હોય છે, તો 
પણુ ગતિના વિશિષ્ઠ પકારો છે, જેવા ક્રે ઉડવું, ચાલવું, ફદ્વું, વગેરે. ખરે, 
એટલુંજ નહીં, પણુ ચાલવા સુદ્દધાંમાં ભેદો છે, કારણુકે ડયાંથી અને ડયાં 
તે આખા ષયાણુમાં અને ષયાણુના એક ભાગમાં એક નથી, અથવા આ 
ભાગમાં અને તે ભાગમાં, તેમ આ લીટીને છેદવી એ તે લીટીને છેદવાની 
ખરાખર નથી; કારણુકે તમે માત્ર લીટીને છેદતા નથી, પણુ એવી લીટીને 
કે જે અસુક આપેલા સ્થાનમાં છે, અને આ લી” તે લીટીથી જૂદા સ્થા" 
નમાં છે. ગતિના વિગતવાર વિવેચન માટે મારાં ખી પુસ્તકો જેવાં જે- 
ઇએ; પણુ એધે દેખાય છે કે તે કોઇ પણુ ક્ષણે પૂર્ણ હોતી ' નથી, પણું 
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તેના જૂદા જૂઠા ભાગા અપૂર્ણ હોય છે, અતે તેએ પરસ્ષરથી પ્રકારમાં 
ભિન્ન હોય છે, કારણુકે ડયાંથી અને ડયાં એ પ્રકારનો ભેદ છે 

ખીજી તરક, આનન્દ કોઇ પણુ ક્ષણે પોતાના સ્વભાવમાં પૂર્ણ હોય છે. 
તેટલા માટે, એ સ્પટ છે, કે આ ખે પૅરસ્પરથી ભિન્ન હોવાં જેઇએ, 
અતે આનન્દ એ આખી અને પૂર્ણું વસ્તુઓના વગમાં હોવો જેઇએ. અને 
આ એ %૪કતમાંથી પણુ ક્લિત થતું જણાય છેં, કે જેકે ચિરતા એ ગ- 
તિતે માટે આવશ્યક છે, તોપણુ તે આનન્દ માટે આવશ્યક નથી-કારણુકે 
એક ક્ષણિક આનન્દ પણુ આખી અને અક્ષત વસ્તુ છે. 

આ વિચારોમાંથી એ સ્પછ્ટ છે કે જેઓ એમ કહે છે કે આનન્દ એક 
ગતિ અથવા પ્રાદર્ભાવ છે તેમની ભૂલ છે. કારણુકે આ શખ્દો દરેક વસ્તુતે 
લગાડાતા નથી, પણુ માત્ર તે વસ્તુઓને કે જેના ભાગ થઇ શકે છે અને 
જે આખી નથી. આપણે ૬શેનના, અથવા ગાણિતિક બિન્દુના, અથવા એન 
કતાના પાદર્ભાવ સમ્બન્ધી ખોલી શકીએ નહી; તેમ એમાંથી કેઇ ગતિ કે 
પ્રાદર્ભાવ નથી. અને આ શખ્દો આનન્દને માટે એવાજ અધટિત છે; કાર્‌ણુ 
કે તે અમુક આખી અને અક્ષત વસ્તુ છે. 

દરેક ઉન્દ્રિય તેના પોતાના ખાસ વિષય ઉપર પ્રશૃત્ત થાય છે, અને 
જ્યારે તે સારી સ્થિતિમાં હોય, તથા વિષય તેતા પ્રદેશની અન્ટર સૌથી 
ઉમદા હોય ત્યારે પૂર્ણ રીતે પ્રભ્ત્ત થાય છે ( કારણુકે શક્તિની પૂર્ણ પ્રશત્તિનો 
આ અથે દેખાય છે; અતે એટલું આપણે સ્વીકારી લઇએ કે આપણે ઇન્દ્રિય 
સમ્બન્ધી ખોલીએ, અથવા તેના શરીરની પ્રદત્તિ સમ્બન્ધી ખોલીએ તેથી કશે 
ભેદ થતો નથી): ત્યારે, દરેક ઇન્દ્રિયતે માટે આપણે એમ કહી શકીએ કે 
જ્યારે એક તરક તે સારામાં સારી સ્થિતિમાં હોય, અતે ખીજ તર્‌ તેના 
પ્રદેશની અન્દરના પદાર્થોમાંથી સર્વોપરિ વિષય હોય, ત્યારે પ્રહૃત્તિ ત્રેઇ હોય છે. 

પણુ શક્તિની આ પ્રશત્તિ સવૈથી પૂણુ થશે એટલુંજ નહી', તે સવૈથી 
આનન્દદ્ાયક પણુ થશે; કારણુકે દરેક ઇન્દ્રિયતી પ્રશૃત્તિ સાથે આનન્દ રહેલે 
હોય છે, અને વિવેક તથા વિચારશક્તિની પ્રશૃત્તિ પણુ એવી છે; અને 
જ્યારે તે સવૈથી વધારે પૂર્યું હોય છે ત્યારે તે સર્વથી. આનન્ટદાયક હોય 
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છે, અને જ્યારે શક્તિ સારી રીતે કેળવાયેલી તથા વિષય શક્તિના પ્રદેશની 
અન્દર ત્રે હોય છે, ત્યારે તે સર્વથી વધારે પૂર્ણ હોય છે. 

અને, વળી, આનન્દ શક્તિની પ્રભત્તિતે પૂર્ણ કરે છે. પણુ આનન્દ 
તે પૂર્ણ કરે છે એ, વિષય અને ઇન્દ્રિયતી શક્તિ તે પૂર્ણ કરે છે તેથી જૂદી 
રીતે; જેમ આરૅગ્ય જે નીરોગી પ્રશૃત્તિઓને ઉત્પન્ન કરે છે તે એક વૈદ્ય 
તેમને ઉત્પન્ન કરે તેથી જૂદી રીતે હોય છે, તેમ. 

( દરેક ઇન્દ્રિયની પ્રભત્તિ સાથે આનન્દ આવે છે એ ખુલ્લું છે. આપણે 
આનન્દદાયક દેખાવો અને આનન્દદાયક અવાન્ને સમ્બન્ધી ખોલીએ છીએ. 

એ પણુ ખુલ્લું છે કે જ્યારે શડ્તિ પોતે અને જે ઉપર તે પ્રશૃત્ત થાય 
છે તે બન્ને બતી શકે તેટલાં સારાં હોય ત્યારે આનન્દ મહત્તમ હોય છેઃ 
જ્યારે આમ હોય, ત્યારે આનન્દ હમેશાં આવ્યા કરે. ) 

હવે, આનન્દ પ્રશત્તિને પૂર્ણુ કરે છે, તે જેમ ટેવ અથવા કેળવાયેલી 
શક્તિ વિષયીમાં વર્તેમાન રલીને તેને પૂર્ણું કરે છે એમ નહી, પણુ તે એક 
પ્રકારની ઉપર વધારૅલી પૂર્ણતા છે, જુવાનીના બહારની માકક. 

ત્યારે જ્યાં સુધી વિચાર અથવા ઇન્દ્રિયતો વિષય અને ત્રાહેક અથવા 
વિચારક વિષયી બન્ને જેઇએ તેવા હોય, ત્યાં સુધી પ્રશૃત્તિમાં આનન્દ રહેશે; 
કારણુક્રે જ્યાં સુધી જેના પર્‌ ક્રિયા કરવાની છે તે વિષય અને જે ક્રિયા કરવાને 
સમથે છે તે વિષયી એજ છે, અને એકખીન્ન તરક એજ સમ્બન્ધ રાખે છે, 
(યાં સુધી પરિણામ એજ આવવું જ્નેઇએ. 

ત્યારે આપણુને સન્‍્તત આનન્દ મળતો નથી એ કેમ? કદ્દાચ કારણુ 
આ છે કે આપણે થાકી જઇએ છીએ; કારણુકે કોઇ પણુ માનવ શક્તિ સન્‍્તત 
પ્રૃત્તિ કરવા સમથ નથી. ત્યારે, આનન્દ પણુ સનન્‍્તત હોઇ શકે નહી; 
કારણુકે તે શક્તિની પ્રભત્તિના એક સહગામી છે. અને એ જ કારણુથી કેટલીક 
વસ્તુઓ નવી હોય ત્યારે આપણુને પસન્દ પડે છે, પણુ પાછળથી ઓછી 
ગમે છે. કારણુકે પહેલાં તો ખુદ્ધિ ઉત્તજત થાય છે અને તેમના પર આગ્રહથી 
પ્રશ્ત્તિ કરે છે, જેમ આપણે કેક વસ્તુ ઉપર ન્નેર્વાતે આંખોનું ત્રાટક કરીએ 
છીએ તેમ; પૃણુ થોડા વખત પછી આયાસ તીત્ર રહેતો તથી, અને શિથિલ 
થાય છે; અને તેથી આનન્દની તીતતા ઉડી જય છે. .્‌ 
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આપણે આશા રાખવી જેઇએ કે બધા માણુસો જીવવાને પ્રચ્છે છે 
પ્યારે આનન્દ પણુ ઇચ્છતા હોવા જ્ેઇ/એ. 

કારણુકે જીવતર શક્તિઓના ઉપયોગ છે, અને દરેક માણુસ પોતે 
જે વસ્તુઓને વધારે ચાહે છે તે ઉપર પોતે જે શક્તિઓને વધારે ચાહે છે 
તે શક્તિઓને વાપરે છે; ઉ. ત. ગાનાર માણુસ ધ્વનિઓ ઉપર પોતાની 
શ્રુતિ વાપરે છે, અને અભ્યાસી માણુસ વિચારની વિષયે! ઉપર પોતાની ખુહ્ધિ 
વાપરે છે, અને એ પ્રમાણે ખીન્ન બધા. 

પણુ આનન્દ શક્તિઓના ઉપયોગને પૂણુ કરે છે, અને તેટલા મારે 
જવનને, કે જે માણુસો ઇચ્છે છે. 

તેટલા માટે, સ્વાભાવિક રીતે, માણુસો આનન્દને પણુ ઇચ્છે છે; 
કારણુકે દરેક માણુસને તેમાં પોતાના જીવનની જે પૂર્ણતા ધણ છે તે મળે છે. 

પણુ આપણે જવતરને આનન્દનતી ખાતર ઇચ્છીએ છીએ, કે આન- 
ન્દતે જીવતરની ખાતર, એ સવાલ હાલ તુરત દૂર સુક્ઠી શકાય. કારણુકે 
બન્ને સંયુક્ત દેખાય છે, અને વિભાગ શડય નથી; શક્તિના ઉપયોગ વગર 
આનન્દ નથી, અને આવો દરેક ઉપયોગ આનન્દથી પૂર્ણ થાય છે. 


૫, આતન્ટરો ઉપચોગે પ્રમાણે ભિન્ન 1ભનજ્ન હેય છે? 
સારો માણસ એ ધોર્ષ છે? 

અતે આ ઉપરથી એમ પ્લિત થતુ' જણાય છે કે આનતન્દ્દે પ્રકારમાં 
ભિત્ત ભિન્ન હોય છે, કારણુકે પકારમાં ભિન્ન ભિન્ન વસ્તુઓ ખીજ પ્રકારમાં 
ભિન્ન વસ્તુઓથી પૂર્ણુ થાય છે એમ અમે માતીએ છીએ. કારણુકે કુદરત 
અને કળા બન્નેની પેદાશમાં એ પ્રમાણે દેખાય છે, જેમકે પ્રાણીએ અતે 
ઝાડે, ચિત્રો, શિલ્પો, ધરે।, અને ઉપસ્કરમાં. ત્યારે, એજ રીતે, અમે માતીએ 
છીએ કે શક્તિના જે ઉપયોગો પ્રકારમાં ભિન્ન હોય છે, તે પ્રકારમાં ભિન્ત 
વસ્વુઓથી પૂર્ણું થાય છે. 

પણુ ખુદ્ધિ સમ્બન્ધી શક્તિઓના ઉપયોગો ઇન્દ્રિયોના ઉપયીગોથી પ્ર- 
કારમાં ભિન્ન છે, અતે દરેકની જૂદી જૂદી જતો એકબીજીથી ભિન્ન છે, 
મતેટલા માટે જે આનન્દ તેને પૂર્ણુ કરે છે પણુ ના હેય છે, 
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રદ એરિસ્ટાટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ટર. 


એજ અનુમાન દરેક આનન્દ અતે જે શક્તિના ઉપયોગ તે પૂર્ણ કરે 
છે તેની વચ્ચેના નિકટ સમ્બન્ધમાંથી ફલિત થતું જણાય છે, કારણકે ઉ- 
પયોગ તેના ખાસ આનન્દથી વધે છે; ઉ.ત. માણુસો ઉપયોગ જો આનન્દદા- 
યક હેય તો કોઇ પણુ ખાખત સમજવાને અને તેના પાર સુધી પહોંચવાને 
વધારે પાત્ર થાય છે. આ પમાણે જેમતે ભૂમિતિમાં રસ લાગે છે તેઓ 
ભૂમિતિત્ત થાય છે, અતે 'બીજએના કરતાં ખધા સિદ્ધાન્તો બહેતર સમજે 
છે; અને એજ રીતે, જેઓ સ'ગીતના, અથવા શલ્પના, અથવા ખીજ કે!ઇ 
પણુ વસ્તુના શેકીન હોય છે તેએ એ પ્રકારના કામમાં આગળ વધે છે, 
કારણુકરે તેમાં તેમને રસ લાગે છે. ત્યારે, આનન્દો ઉપયોગોને વધારવામાં 
મદદ કરે છે, પણુ જે તેને વધારવામાં મદદ કરે છે તે તેની સાથે નિકટ સ 
મ્ખન્ધમાં હોવું જોઇએઃ પણુ જ્યારે વસ્તુઓ એકખબીજથી પ્રકારમાં ભિન્ન 
હોય છે, ત્યારે જે વસ્તુઓ તેમની સાથે નિકટ સમ્બન્ધમાં હોય, તે પણુ 
પ્રકારમાં ભિન્ન હોવી જઇએ. 

એજ અતુમાન કદાચ વધારે સ્પષ્ટ રીતે એ હકીકતમાંથી ફલિત થાય 
છે, કે એક શક્તિના ઉપયોગ ખીજ શક્તિના ખાસ આનન્દથી અટકે છે, 
ઉ. ત. એક વાંસળીનો આશક એક દલીલ તરદ૬્‌ ધ્યાન આપી શકતો નથી, 
જે તે ખીજ માણુસને બનવતાં સાંભળે તો, કારણુકે તેને તેના વતેમાન 
વ્યવહાર કરતાં વાંસળી વગાડવામાં વધારે રસ છે; તેટલા માટે, વાંસળી વગાડ- 
નારતો આનન્દ વિચારના ઉપયોગમાં હરકત કરે છે. 

એ જ પરિણામ ખીજ દાખલાઓમાં પણુ આવે છે, એટલે કે, જ્યારે 
જ્યારે માણુસ પોતાની શક્તિઓને એક વખતે ખે વસ્તુઓ ઉપર વાપરતો 
હોય યારે; વધારે આનન્દદાયક કામ ખીન્નને અટકાવે છે, અને જે પ્રિય" 
તામાં ભેદ મોટો હોય, તો વધારે વધારે અટકાવે છે, છેક તેતે દબાવી 
દેવાની હદ સુધી પણુ. આ પમાણે, જ્યારે કોઇ વસ્તુ આપણુતે તીવ્ર આનન્દ 
આપે છે, તારે આપણે ખીજાં કશું બિલકુલ કરી શકતા નથી. જ્યારે 
આપણે ખીજ વસ્તુ કરીએ છીએ, ત્યારે આપણે મહેલીને માટે ખહુ દરકાર 
રાખતા નથી; અને તેથી જે લોકો નાટકશાળામાં મીઠાઇ ખાય છે તેઓ 
નરો જ્યારે ખરાખ હોય યારે સહુથી વધારે ખાય છે. ર 
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હુવે, જ્યારે ખાસ આનન્દ શક્તિના ઉપયોગને વધારે છે, એટલે તેને 
વધારે સન્‍્તત અને ખહેતર કરે છે, અતે જ્યારે ખીજ મૂળનો આનન્દ તેને 
અગાડે છે, ત્યારે એ ખુલ્લું છે કે આ ખે આનન્દ વચ્ચે મોરો ભેદ છે. 
ખરેખર, ખીન્ન મૂળમાંથી આનન્દતી અસર લગભગ પભત્તિ પોતામાંથી 
કષ્ટના જેવી છે. કારણુકે શક્તિના ઉપયોગ તેની અંદરથી ૬ઃખ થાય તો 
ખગડે છે; જેમ, ઉદાહરણુ તરીકે, ત્યારે બને છેં કે જ્યારે માણુસને લખવું 
અથવા ગણુવું અપ્રિય અને કછટદાયક હોય; કારણકે ઉપયોગ કણકારક હોવાથી 
એક દાખલામાં તે લખવાનું બંધ કરે છે, અને ખીન્નમાં ગણુવાનું. ત્યારે, 
શક્તિના ઉપયોગથી તેના ખાસ આનન્દથી અને ખાસ કણથી વિરુદદ રીતે અસર 
થાય છે; અને “ ખાસ' નો હું એ અર્થે સમજું છું કે પ્રદત્તિ પોતે જે 
ઉત્પન્ન કરે છે તે. પણુ ખીજ મૂળમાંથી આનન્દતી અસર, અમે હમણાં 
કહું તેમ, લગભગ તેના ખાસ કઠછતા જેવી છે; એટલે કે એ શક્તિના 
ઉપયોગમાં અટકાવ કરે છે, જેકે એટલી ઉદ સુધી નહીં. 

વળી આપણી શક્તિઓના ઉપયેોગે જેમ સારાપણુા અને ખરાખપણામાં 
જૂદા પડૅ છે, અને કેટલાએક ધણ તથા કેટલાએક યાજ્ય હોય છે, અને 
કેટલાએક તટસ્થ હોય છે, તેમ જૂદા જૂદા આનન્દોમાં પણુ ભેદ હોય છે; 
કારણુકે દરેકતે તેના ખાસ આનન્દ છે. યારે, જે આનન્દ ખાસ સારી 
પ્રશત્તિનતા છે તે સારો છે, અને જે સારી નથી તેતો ખાસ છે તે ખરાબ 
છેઃ કારણુકે ઉમદા વસ્તુઓની ઇચ્છા સ્તુતિપાત્ર છે, અને તીચ વસ્તુઓની 
ઇચ્છા દોષપાત્ર છે; પણુ જે આનન્દો આપણી શક્તિશ્નોના ઉપયોગોની સાથે 
આવે છે તે ઇચ્છાઓ કરતાં પણુ તેમને વધારે અધીન છે, કારણુકે ઇસ્છાઓ 
સમય અતે સ્વભાવ બન્નેમાં વિશિષ્ટ છે, પણુ આનન્દ સમયમાં લગભગ 
સમકાલીન છે, અને ઉપયોગોથી વ્યાશત્ત કરવા એટલા કઠેણુ છે કે ઉપયોગ 
એજ આનન્દ છે કે કેમ, એ એક વિવાદતૌ વિષય છે. 

છતાં એમ દેખાય્‌ છે કે, આનન્દ એ વિચાર અથવા લાગણીના કમે 
સાથે એક નથી; એ તો અશડય થાયઃ પણુ બન્ને અવિભાજ્ય છે એ હ્ી- 
કતથી કેટલાક લોકે! કલ્પના કરે છે કે તેએ એક છે. 


૨૪૮ એરિસ્ટોટલનું નિકોમેફીઅન નીતિશાસ્ન. 


ત્યારે જેમ શક્તિઓના ઉપયોગો જૂદા જૂઠા છે, તેમ તેના “ ખાસ ” 
આનન્દો પણુ જૂદા છે. જેવું સ્પશૈવાના કરતાં વધારે શુદ્ટ છે, સાંભળવું 
અને સૂધવું સ્વાદના કરતાં, તેટલા માટે, તેમન આનન્દ્દો વચ્ચે પણુ એવા 
પ્રકારનો ભેદ છે, અને ખુદ્ધિતા આનન્દ આ ઇન્દ્રિયાના આનન્ટ્રો કરતાં 
વધારે શુદ્ધ અને દરેક પ્રકારતા કેટલાક ખીનએ કરતાં વધારે શુહ્ધ છે. 

વળી, દરેક જતના પાણીને પોતાનો ખાસ આનન્દ હોય એમ દેખાય 
છે, જેમ પોતાનું ખાસ કર્તેબ્ય હોય છે તેમ,-એટલે કે તેતી શક્તિઓના 
ઉપયોગ અશવા તેના સ્વભાવના વિકાસની સાથે જે આવે છે તે આનન્દ. 
અને પ્રાણીઓની જૂદી જૂદી જાતોની છૂટી વિચારણાથી આનું સમથૅન 
થશે; એક ઘોડાના આનન્દો, એક ફૂતરાના, અને એક માણુસના બધા જૂદા 
જૂદા છે-ડેરેડિલટસ કહે છે તેમ, ગધેડો સોના કરતાં ધાસતે પસન્દ કરશે; 
કારણુકે ગધેડાને સોના કરતાં ધાસમાં વધારે આનન્દ છે. 

યારે, પ્રકારમાં જૂદી જૂદી વ્યક્તિઆના આનન્દ પ્રકારમાં જૂદા હોય 
છે; અને આપણે સ્વાભાવિક રીતે ધારી શજીીએ કે એક જ જાતતી વ્ય- 
ક્તિઓઆતા આનન્દ વચ્ચે પકારના કશે ભેદ થશે નહીં. અને છતાં માણુ- 
સોના આનન્દોમાં તો ભેદ ક થોડો નથીઃ આ માણુસને જે ગમે છે તે 
પેલાને કટ આપે છે; એકને જે કછટદાયક અને અકારૂં છે તે બીજને પ્રિય 
અતે ચાહવા લાયક છે. મધુર વસ્તુઓના સમ્બન્ધમાં પણુ આ પરમાણે બને 
છેઃ મધુર શું છે એ સમ્બન્ધી એક તાવવાળા માણુસની અને એક નીર્‌ગી 
માણુસની કલ્પના નદી હોય છે; અતે ગરમ શું છે એ સમ્બન્ધી એક નબળા 
આદમીની કલ્પના એક મજબૂત આદમીની કલ્પના કરતાં જૂદી છે. અતે 
ખીજી બાબતમાં પણુ એમ ખને છે. 

પણુ આ નાતતી ખધી ખાખતમાં અમે માનીએ છીએ કે, વસ્તુઓ 
જેવી પૂણુ માણુસને દેખાય છે, તેવી તેઓ છે. 

હવે જો આ અભિપ્રાય સાચો હોય, એટલે કે, જે દરેક દાખલામાં 
સદ્‌ગુથુ અથવા સજ્જન કસોટી હોય, તો તેને જેમાં આનન્દ લાગે છે તે 
આનન્દ થશે ચાને તેને જેમાં ર્સ લાગે છે તે રસિક. 


ઉપર્સહાર રદ 


ને તેતે જે અપ્રિય હોય તે ખીનનને પ્રિય દેખાય, તો! આપણે વિ- 
સ્મિત થવું જેઇઇએ નહીં; કારણુકે એવા રસ્તા ધણા છે કે જેમાં માણુસે 
અગડૅ છે અને ખરાખ થાય છેઃ છતાં આવી વસ્તુએ, આનન્દદાયક નથી, 
પણુ તેમતા જેવા સ્વભાવના માણુસોને જ આનન્દદ્દાયક છે. ત્યારે એ ખુલ્લું 
છે, કે નીચ આનન્દોને આનન્દો તરીકે સ્વીકારવાની જ આપણે ના પાડવી 
ન્નેઇએ, સિવાય કે બગડેલા માણુસો। માટે. 

પણુ જે આનન્દો સારા ગણાય છે તેમાંથી, કયા અથવા કઇં જતતા 
માણુસના ખાસ આનન્દ કહેવાય ? જો માણુસની શક્તિઓના ખાસ ઉપન 
યોગા શા છે તે આપણે ન્નણીએ તો આપણુને શ'કા રહે નહીં; કારણુકે 
ખાસ આનન્દો તેમના સહગામી છે. 

ત્યારે, પૂર્ણ અને સુખી માણુસને ઉચિત શક્તિઓતો ઉપયોગ એક 
અથવા અનેક હોય, તોપણુ જે આનન્દો તે ઉપયોગને પૂણુ કરૈ છે તેઓ 
આનન્દ શખ્દના પૂણુ અથમાં માણુસના આનન્દ કહેવાશે, અને ખીનાઓ 
લાક્ષણિક અથમાં અને એ અર્થના એક અંશ સાથે, જેમ શક્તિઓના 
ઉપયોગમાં છે તેમ. 

અદેયાચોા ૬-ક# ઉપસ'હાર? 
૬, સુખ વિનોદ નથી; પણુ જીવન છે? 

હવે જ્યારે આપણે સદ્દગુણુ અતે મિત્રતા અને આનન્દના જૂદા જૂદા 
પ્રકારોનું વિવેચન કરી રલ્યા, ત્યારે એજ બાકી રહે છે કે સુખતો સ'ક્ષેપમાં 
એહવાલ આપવો જેઇએ, કારણુકે આપણે સ્વીકારીએ છીએ, કે માણુસ 
જે કરે છે તે સવૈતો ઉદેશ સુખ છે. અને પ્રથમ જો આપણે ઉપર કહી 
ગયા તેનું સિ'હાવલોકન કરીએ, તો આપણુ કહેવાનુ' ટ્ર'કુ' થશે. 

આપણે કહું કે સુખ કોઇ, ટેવ અથવા કેળવાયેલી શક્તિ નથી. નને 
તે હોય તો જે માણુસ બધા દિવસ ઊંધી રહે, અતે શાકભાજતુ' જીવતર 
જવતો હોય, અથવા જૈ માણુસતા ઉપર મોટામાં મોટી આતે ઉતરી હોય, 
તેને એ સાધ્ય હોવું જોઇએ. આપણે આ અતુમાન સ્વીકારી શકતા નથી, 

, “તેટલા માટે, આપણે આગળ કહ્યું તેમ સુખતે આપરે શક્લિંના ઉપયોગમાં 


3૦૦ એરિસ્ટાટલનું નિકોમે?ીઅન નીતિશાસ્ર. 


મૂકવું જેપએ, પણુ શક્તિના ઉપયોગો કેઈઇ વાર્‌ આવશ્યક હોય છે (એટલે 
કે, ખીજ કે!ઇ વસ્તુની ખાતર ઇટ), કોઇ વાર્‌ સ્વતઃ ઇટ હોય છે, તેટલા 
મારે એ ખુલ્લું છે, કે જે વસ્તુઓ સ્વતઃ ઘષ છે તેમાં સુખ મૂકાવું જોઇએ, 
અને જે બીજ કેક વસ્તુની ખાતર પછ છે તેમાં નહીં; કારણુકે સુખને 
કશી ખોટ નથી; તે પોતામાં પર્યાપ્ત છે* 

હવે, જ્યારે શક્તિનઃ ઉપયોગમાંથી તેના પોતાના ઉપરાંત કશી અ- 
પેક્ષા ન હોય, ત્યારે તે સ્વતઃ ધણ છે. 

(૧) ઉત્કૃ્તાનાં પ્રકાશના આ સ્વભાવનાં ગણાય છે; કારણુકે જે 
ઉમદા અને ઉત્કૃણ છે તે કરવું સ્વતઃ ધણ ગણાવું જેધએ, અને (૨) જે 
વિતોદ્દો આપણુને પષસન્ત કરે છે તે; કારણુકે ખીજ કોઇ વસ્તુની ખાતર 
તે પર્સદ થતા નથી,-ખરેખર, માણુસોને પોતાતી તનદુરસ્તી અને મિલ્કતની 
અવગણુતા દારા તેમનાથી લાભ કરતાં હાનિ થવાના વધારે સભવ છે. 

હવે, માણુસો જેમને સુખી કહે છે તેમાંના ખણાખરા આ પ્રકારની 
રમતો રમે છે. અને આ કારણુથી આવી રમતોમાં જેએ હાજર જવાખી 
દેખાડે છે તેઓ નિષ્ઠુર શાસકોની મહેરબાની મેળવે છે; કારણુકે નિષ્ઠુર 
શાસકને જેની જરૂર છે તેમાં તેઓ પોતાને પ્રિય બનાવે છે, અને જેની તેને 
જરૂર્‌ છે તે ગમ્મત છે. ત્યારે, આ ગમ્મતો સાધારણુ રીતે સુખનાં તત્ત્વોમાં 
ગણાય છે, કારણુકે રાળજ્નએ તેઓમાં પોતાના અવકાશ ગાળે છે. પણુ 
અમે એમ કહી શકીયે, કે આવા માણસોનું કાંઇ ધેોરણુ લેવાય નહીં. 
કારણુકે રાન્નની પદવીયી કઇ સદ્‌ગુણુ અથવા વિવેકની સ'પન્નતા લક્ષિત 
થતી નથી, કે જે શક્તિના તમામ ઉત્કૃછ ઉપયોગોનાં મૂળ છે, અતે જને 
આ માણુમો શુહ્દ સંસ્કારી આનદનો સ્વાદ ન લીધેલો હોવાથી શરીરના 
આન દોનો આશ્રય કરે, તો તે કારણુથી આપણે તે આન'દોને વધારે 


છટ ધારવા 'જેઇએ નહીં; કારણુકે છોકરાંઓ પણુ ધારે છે કે પોતે જે 
વસ્તુઓને મૂલ્યવાન સમજે છે તે ખીજ કોઇ પણુ વસ્તુ કરતાં બહેતર્‌ છે. 


તયારે એ સ્વાભાવિકજ છે, કે જેમ છોકરાંઓ મૂલ્યવાનના માપમાં પેઢ 


માણુસથી જૂદાં પડે છે, તેમ નઠારા માણુસો સારા માણુસોાથી જૂદા 
પડવા જેઇએ.., ' 


તેટલા માટે, આપણે વારવાર કલુ” છે તેમ, તેજ ખરૅખર્‌ં મૂલ્યવાન 
અતે આન'દદાયક છે, કે જે પૂર્ણ માણુસને તેવું છે. હવે, જે કેળવાયેલી 
શક્તિઓ પોતાની ખાસ હોય તેતો ઉપયોગ દરેક માણુસને પરમ ધરણ લાગે 
છે; તેટલા માટે, જે પૂર્ણ માણુસનતે પરમ ૪૪ લાગે છે તે સદ્ગુણુની 
પ્રશૃત્તિ છે. 

તેટલા માટે, સુખ વિનેોદમાં રહેલું નથી; અતે ખરેખર વિતે ઉદેશ 
છે એમ ધારવુ' મુર્ખાઇ ભરેલું છે, નનણે કે આપણે આખા ભવ મહેનત 
કરીએ છીએ તે માત્ર આપણી ગમ્મતની ખાતર હોય. આપણું કહી શકીએ 
કે આપણે દરેક વસ્તુતે ખીજ કે!ઇ વસ્તુની ખાતર પસંદ કરીએ છીએ, સિ- 
વાય માત્ર સુખ; કારણુકે તે ઉદેશ છે. પણુ વિનોદની ખાતર ગભીર થવું 
અતે મહેનત કરવી એ તુચ્છ અને છેક ખાલિશ દેખાય છે; પણુ આપણે 
ગ'ભીર્‌ થઇ શકીએ તે માટે, એનાખાસિસ કહે છે તેમ-ગમ્મત કરવી એ 
વાજખી દેખાય છે; કારણુકે વિતોદ એક પ્રકારતો વિરામ છે, અતે વિર 
મતી આપણુને જરૂર છે, કારણુકે સંતત આપણે કામ કરી શકતા નથી. 

ત્યારે વિરામ ઉદેશ હોઇ શકે નહીં; કારણુકે તે તો આપણી શક્તિ" 
ઓના ઉપયોગના એક સાધત તરીક્રે લેવાય છે. વળી, જે જવન સદ્દગુણુ 
દાખવે છે તે સુખી જીવન ગણાય છે; અને આવું જીવન ગ'ભીર હેવું જ્નેન 
ઇએ, અને વિતેોદ૬ માત્રમાં પર્યાતત થઇ શકે નહીં. 

વળી, એમ મનાય છે કે ગભીર મહત્ત્વતી બાબતો એ હસવાની 
અને વિતાદની ખાખતો કરતાં બહેતર છે; અને અવયવ અથવા માણુસ જેમ 
ખહેતર હોય તેમ તેતુ' કતૈવ્ય મહત્તર હોય છે; પણુ આપણે કહેલુંજ છે કે 
જે બહેતર છે તેતુ' કતેવ્ય અથવા ઉપયે।ગ ઉચ્ચતર અને વધારે સુખકારક છે. 

વળી શારીરિક આન'દોનો ઉપભોગ દરેક માણુસને લભ્ય છે, જેમ 
શ્રેણ માણુસને તેમ એક ગુલામતે; પણુ કે; એમ ધારતું નથી કે કોઇ 
ગુલામ સુખમાં ભાગ લઇ શકે; કારણુક્રે માણુસના વિશિછ્ટ જીવનમાંજ 
તે ભાગ લઇ શકતો નથી, કારણુકે ખરેખર સુખ આ પકારની રમતોમાં 
રહેલું નથો, પણુ, સદ્ગુણુતી પ્રભત્તિમાં રહેલું છે, “જેમ અગાઉ આપણે 
કહી ગયા છીએ, ર 


૩૦૨  એરિસ્ટિટલતુ' નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ર. 


૭# ચિન્તનશીલ જીવન એ સર્વોપરિ અથમાં સુખ છે? 

પણુ જે સુખ સદ્ગુણુની પ્રરત્તિ હોય, તો એમ ધારવું ઉચિત છે કે 
તે સર્વોપરિ સદ્ગુણુની પભૃત્તિ થશે; અને તે આપણા શ્રેષ ભાગતો સદ્ગુણુ 
અથવા ઉત્કૃણ્તા યશે. 

હવે તે ભાગ અથવ] શક્તિ-પછી તેને તમે વિવેક અથવા ગમે તે 
કહો-જે સ્વાભાવિક રીતે શાસતી અને દોરતી દેખાય છે, અને ઉમદા તથા 
દૈવી વસ્તુઓ સમજતી-પછી તે પોતે દૈવી હોય, કે માત્ર આપણી અ'$- 
રતો સોથી દૈવી ભાગ હોય-તે એ શક્તિ છે, કે જેની ખાસ ઉત્કૃણ્તામાં 
પ્રશૃત્તિ પુર્ણું સુખ થશે. 

આ ચિન્તન અથવા મનનમાં રહેલ છે, એમ આપણે કહી ચૂડયા છીએ. 

આ અનુમાન આપણે ઉપર જે કહ્યું છે તેતે, અને ન્નણીતાં સત્યોને 
બન્નેને અનુકૂળ છે એમ દેખાય છે. 

શક્તિના આ ઉપયોગ ઊંચામાં ઊંચો હોવો જઇએ; કારણુકે વિવેક 
આપણી શક્તિમાં સર્વોપરિ છે, અને બધી નાતવ્ય વસ્તુઓમાં જેમતી 
સાથે વિવેકને નિસબત છે તે સર્વોપરિ છે. 

વળી, એ ઉપયોગ સવેથી સંતત છે; કારણકે કોઇ પણુ પકારના કમે 
કરતાં મનન વધારે સતત ચલાવી શકાય છે. 

અમે એમ પણુ માનીએ છીએ, કે સુખના એક તત્ત્વ તરીકે આનંદ 
હોવો જેધએ; પણુ એ સૌ સ્વીકારે છે, કે બધી સદગુણી પ્રભત્તિઓમાં 
ડહાપણુનો ઉપયોગ પ્રિયતમ છે. કઇ નહીં તો ફ્િલસુ?ીના આન'દો વિશુદ્ધિ 
અને સ્થિરતામાં સ્તુતિપાત્ર ગણાય છે; અને એમ માનવું ઉચિત છે કે જેઓ 
વિદ્યા શોધતા હોય તે કરતાં જેઓ તેથી સ'પન્ન હોય તેમનો વખત વધારે 
આન'દમાં પસાર થાય છે. ન 

વળી જે આત્મપર્યામિ કહેવાય છેતે સૈથી વધારે ચિન્તનશીલ જવ- 
નમાં મળે છે. ખરેખર, જીવનનાં આવશ્યકોતી જે% ન્યાયી માણુસને અને 
ખીજએઓને તેમ સુન મ્રાણુસને જરૂર પડે છે; પણુ, જ્યારે આ વસ્તુઓ 
ચોગ્ય પરિમાણુમાં છુજર હોય, ત્યારે ન્યાયી માણુસને ત્‌ ઉપરાંત ખીનન” 
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માણુસોની પણુ જરૂર છે, કે જેમના તરક અને જેમની સાથે તે ન્યાયથી 
વર્તી શકે; અને એ પ્રમાણે સંયમી અને હિ'મતવાન અતે ખીર્ના માણુ- 
સેને. જરૂર પડૅ છે; પણુ સુનુ માણુસ પોતાની મેળે ચિંતન કરવાને સમથ 

છે, અને જેમ વધારે સુનુ હોય તેમ વધારે સમથે છે. અમે એટલું કબૂલ 
કરીએ કે જે બીન્નઓ તેને મદદ કરનાર હોય, તો તે ખહેતર ચિન્તન કરી 
શકે, પણુ છતાં ખીન્ન કોઇ પણુ કરતાં એ વધારે આત્મપર્યાપ્ત છે. 

વળી, એમ દેખાય છે કે કેવલ આ જવન માત્ર સ્વતઃ ઇટ છે, કાર 
ણકે ચિન્તન ઉપરાંત બીજું કોઇ પરિણામ તે આપતું નથી, પણુ બ્યાવવ- 
હારિક પ્રમત્તિઓમાંથી તો કમે ઉપરાંત પણુ કમી જસ્તી કાંઇક આપણુતે મળે છે. 

વળી, સુખ અવકાશને લક્ષિત કરૈ છે, એમ વિચારાય છે; કારણુકે 
આપણે મહેનંત એટલા સારૂ કરીએ છીએ કે આપણુને અવકાશ મળે, જેમ 
આપણે લડાઇ એટલા સારૂ કરીએ છીએ કે તેથી આપણે' શાન્તિ ભોગવી 
શકીએ. હવે, વ્યાવહારિક સદ્ગુણો કાંતા રાજતીતિમાં અથવા લડાઇમાં ઉ- 
પયુક્ત થાય છે; પણુ આ ક'૪ ષ્ુરસદતા ધ'ધા દેખાતા તથીઃ-- 

ખરેખર લડાઇ તો જુરસદથી છેક ઉલટા પકારની દેખાય છે; કારણુકે 
લડવાની ખાતર કેઇ લડવાનું પસદ કરતો નથી, કે એ હેતુ માટે સંગ્રામ 
ગોઠૅવતો નથી; લડાઇમાં ખૂતરેજી થાય તેટલા માટે જે માણુસ દોસ્તદારો 
વચ્ચે દુસ્મનાઇ કરાવે તે લોહીતો તરક્યો ચડાલ ગણાશે. 

પણુ રાજ્યપુસ્ષનુ' જીવન સુદ્ધાં અવકાશને। ધધો નથી, અને ર્‌ાજ- 
નીતિના આચાર ઉપરાંત, અધિકાર અતે આબરૂ, અથવા કઇ નહીં તો સુખ, 
તેતે પોતાને અને તેના સહતાગરેોને, કે જે રાજનીતિથી ભિન્ન વરતુ છે; 
કારણુકે આપણે ( જેઓ સુખ શું છે તે પૂછીએ છીએ) રાજતીતિ શું છે એમ 
પણુ પૂછીએ છીએ, સ્પણ રીતે એવું લક્ષીન્‌ કે તે સદ્ગુણુથી ભિન્ન વસ્તુ છે. 

ત્યારે, જે રાજપુરુષ અને સેનાપુસ્ષનાં જીવતો, જોકે તેએ ઉમદા- 
પણામાં અને ભવ્યતામાં* સદ્ગુણુના ખી”ન બધા ઉપયોગોાથી ચડી નાય છે, 
છતાં જુરસદના ધ'ધા નથી, અને અસુક પતર્‌ ઉદેશને લદ્ય કરે છે, અને માત્ર 

* તેમની પોતાની ખાતર ઇચ્છાતાં નથી, પણુ વિવેકનાજુ ઉપયોથ ગભીરતામાં 


૩૦૪ એરિસ્ટોટલતનું નિકોમેઝીઅન તીતિશાસ્. 


ઉચ્ચતર દેખાય છે ( કારણુક્રે તે સત્યનું ધ્યાન ધરે છે ), અતે પોતાના 
ઉપરાંત બીજો કશે ઉદ્દેશ તેને. લક્ષિત નથી, અને પોતાનો ખાસ આન'દ 
ભોગવવાને તે ચાહે છે, અને ઉપરાંત આત્મપર્યા્ત છે, અને જુરસદવાળોા, અન્‌ 
અખૂટ ( કોઇ પણુ માનુષી વસ્તુ હોઇ શકે તે અંશે ), અને સુખતે આરે.- 
પાતાં ખીજ બધાં લક્ષણે તેનામાં છે, તે પરથી એ પ્લિત થાય છે કે, 
વિચારશક્તિનો ઉપયોગ એ માણુસતું પૂર્ણ સુખ થશે, અર્થાત્‌ , જ્યારે દિ- 
વસેનો એક પૂર્ણ અવધિ ઉમેરીએ ત્યારે; કારણુકે આપણી સુખતી કલ્પ- 
નામાં ડશું અપૂણુ દાખલ કરી શકાય નહીં. 


પણુ જે જીવત આ કલ્પનાનો અનુભવ કરે તે માનવીના કરતાં ક* 
ઇક વધારે થશે, કારણકે તે માણુસના સ્વભાવનું પ$ર્શન થશે નહીં, પણુ 
તે સ્વભાવમાં કોઇ દૈવી અશનું, જેના ઉપયોગ ખીશ્ા પ્રકારતા સદગુણી 
ઉપચોગોાથી એટલે ચડિયાતો છે, કે જેટલો તે દૈવી અશ આપણા મિશ્ર 
માનવ સ્વભાવથી ચડિયાતો છે. 

તારે, જે માણુસની સાથે સરખાવતાં વિવેક દૈવી હોય, તો જે 
જીવન વિવેકના ઉપયોગમાં રહેલું છે તે પણુ માનવ જીવન સાથે સરખામણીમાં 
દૈવી થશે. છતાં જેએ આપણુને એવી સલાહ આપે છે, કે આપણે માણુસ 
અતે મરણુશીલ છીએ, તેથી જે માનુ્ષી અને મરણુશીલ છે તેથી ઊંચે 
આપણા વિચારે ઉન્નત કરવા નહીં, તેમતે સાંભળવાને બદલે, બની શકે તે 
અંશે આપણે આપણી મરણુશીલતા આધી મૂકીને આપણી સર્વોપરિ શક્તિના 
ઉપયે।ગમાં જીવવા સારૂ દરેક પ્રયત્ત કરવા જઇએ; કારણુકે, જેકે એ 
આપણી અંદરનો એક અલ્પ ભાગ છે, તોપણુ શક્તિમાં અતે હિ'મતમાં 
તે ખીજ બધાથી અતિશય ચઠી નય છે. 

અને ખરૅખર આ ભાગઃ*આપણું સાચુ' પોતે હોય એમ દેખાય છે, 
કારણુકે તે શાસક અતે બહેતર ભાગ છે. ત્યારે કોઇ માણુસ તેતા સાચા 
પોતાના જવતથી ખીજ ક્ષ વસ્તુના જીવનને પર્મદ “કરે, તો એ વિચિત્ર થાય. 

વળી, આપણે ઉપર કલુ' તે અહીં લાગુ પાડી શીએઃ--દરેક બ્યક્તિ 
માટે તે સૌથી “સાર /બભતે આનંદદાયક છે, કે જે તેને સ્વાભાવિક રીતે” 
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ઉચિત હોય. ત્યારે વિવેક એ જે સૈથી સાચા અર્થમાં માણુસ હોય, તે 
જે જવન વિવેકના ઉપયોગમાં રહેલું છે તે માણુસ માટે સૌથી આન'દ- 
દાયક અને તેટલા માટે સૈથી સુખમય થશે. 
૮* ઉતરતા અથમાં સુખ તરીકે વ્યાવહારિક જીવન સ'બ'ધી.* 
બન્ને વચ્ચેનો સ'બ'ધ. સ'પત્તિ કેટલે અ'શે આવશ્યક છે. 

ખીન પ્રકારના સદ્‌ગુણુના ઉપયોગમાં જે જવન રહેલું છે તે ઉતરતા 
અર્થમાં સુખમય છે; કારણુકે, નીતિ સંબંધી સદ્દગુણુનાં પ્રકાશનો ખાસ 
કરીને (દૈવી નહીં, પણુ) માનુષી છે. એટલે કે, ન્યાય, હિ'મત અને ખીન્ન 
ની।ત સંબંધી સદ્ગુણો આપણા પરસ્પરની તરપ્ના સંબંધોમાં તે પાળવાથી 
દાખવાય છે, કે જે દરેક દાખલામાં, કરારો અને સેવાઓમાં, અને ખધા 
પ્રકારનાં બાલમ કર્મોમાં, તેમજ આપણી અ'તરની લાગણીઓમાં ઉચિત હોય. 
આ તમામ ખાસ ડરીને માનુષી વ્યવહાર દેખાય છે. 

વળી કેટલીક ખાબતોમાં નીતિ સંબંધી સદ્ગુણુ શારીરિક ખ'ધારણનું 
વસ્તુતાએ પરિણામ હોય એમ દેખાય છે, અને ધણી બાબતોમાં તેનો આ- 
વેશેનો સાથે નિકટ સંબંધ જણાય છે. 

વળી દક્ષતા ની।ત સંબંધી સદ્‌ગુણુ સાથે અવિયોજય પકાર લગ્ન થયેલી 
છે, અને નીતિ સંબંધી સદ્દગુણ દક્ષતાની સાથે, કારણકે ની તિ સંબંધી સદ્રુણુ 
દક્ષતાના સિદ્ધાંતોને નિર્ણીત કરે છે, અને દક્ષતા નીતિમાં શ્ીું વાજખી છે 
તે નિર્ણીત કરે છે. 

પણુ નીતિ સંબંધી સદ્ગુણો, આવેશેની સાથે બંધાએલા હોવાથી, આપણા 
મિશ્ર સ્વભાવના હોવા જ્નેઇએ; અને મિશ્ર સ્વભાવના સદ્ગુણો ખાસ કરીને 
માતુષી છે. તેટલા માટે જે જીવન તેમને પ્રગટ કરૅ છે, અને જે સુખ 
આમાં રહેલું છે તે ખાસ કરીને માનુષી હોવ્યં જઇએ. 

પણુ જે સુખ વિવેકના ઉપયોગમાં રહેલું છે તે ઉતરતા સ્વભાવથી જૂ૬્‌' છે. 

ઉપરાંત, આ સુખર્નેં ખાલ્મ હિતો પણુ થોડાં જ હોવાની અપેક્ષા દેખાય 
છે, ખસૂસ કરીતે નીતિજવનને અપેક્ષા છે તે કરત્પ્રં તો થોડાં જ. ચાલે 
, આપણે એમ કહીએ, કે જીવનનાં આવશ્યકોની તો. ખપતે સરખી હદ સુધી 


૩૦૬ એરિસ્ટિટલનું નિકોમેકીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


જરૂર છે; કારણકે, જેકે વાસ્તવમાં રાજપુર્ષ પ્‌લિસુક્‌ કરતાં પોતાની જતની 
વધારે મંભાળ લે છે, તોપણુ તફાવત છેક નહીં જેવો પડશે. પણુ પોતાની 
ષશત્તિઓને માંટે જેની તેમને જરૂર છે તેમાં મોરો તષ્ાવત થશે. ઉદાર 
માણુસતે, તે ઉદાર રીતે વર્તી શકે તે માટે, દ્રયનતી અપેક્ષા છે; ન્યાયી 
માણુસને પોતાનાં કરને ચૂકવવા માટે (કારણુકે કેવળ ઇચ્છાની કસોટી 
થઇ શકતી નથી,-અન્યાયી માણમા! પણુ ન્યાયથી વતેવાની ઇ₹/રછાનો દભ 
કરે છે ); હિંમતવાન માણુસતે જે તેને કોઇ હિંમતનું કામ બજવવાનું હશે 
તો બળની જરૂર પડશે; અને સંયમી માણુસને ઉપભોગની છૂટની,-કારણકે 
નછીં તો તે, અથવા ખીજ કોઇ પણુ સદ્ગુણુનો સ'પાદક, પોતે કેવો છે એ 
કેમ બતાવી શકે ? 

વળી લોકો એમ વિવાદ કરે છે કે સદ્ગુણુ માટે આશય આવસશ્યક 
છે કે કર્મ, કારણકે સદ્ગુણુ બન્નેને લક્ષિત કરેતો સમજય છે. ત્યારે એ 
સ્પષ્ટ છે, કે પૂર્ણતા માટે બન્ને આવશ્યક છે. પણુ કમે માટે ધણી વસ્તુએની 
જર્‌ર પડૅ છે, તે જેમ વધારે મોટું અને ઉમદા હોય, તેમ વધારે. 


ખીજ તરક જે ચિંતતમાં ।તમગ્ત હોય છે તેતે પોતાના કમેને માટે 
આ વસ્તુમાંથી કેઇનતી જરૂર નથી; ખલકે, એમ પણુ કહી શકાય કે તેએ 
ચિંતનમાં વિક્ષેપ કરે છે: પણુ ખીજન માણુસોની સાથે રહેનારા એેક માણુસ 
તરીકે તે સદગુણી રીતે વર્તેવાતું પસદ કરે છે, અને તેથી એક માણુસની 
,માક્ક વતેવા સારૂ તેને આ પ્રકારની જરૂર પડશે. 

પૂર્ણ સુખ એ કોઇક પ્રકારની [ચૈતનની પ્રભાત્ત છે, એ નીચે પ્રમાણે 
પણુ બતાવી શકાય:-હમેશાં એવું ધારવામાં આવે છે, કે સરવ વ્યક્તિઓમાં 
દેવા સૌથી વધારે ધન્ય અતે સુખી છે; પણુ એમને આપણે કયા પ્રકારનાં 
કમો આરેાપિત કરશું ? ન્યાયલાં કર્મો ? ખરેખર દેવોને વેપારમાં પડતા અને 
થાપણો પાછી આપતા, વગેરે કલ્પવા, એ હાસ્યાસ્પદ છે. કે [હેંમતવાન 
માણુસનાં કર્મો, કે જે ભયભરેલી વસ્તુઓ સહે છેં, અને સંકટની સામે થવું 
ઉમદા છે માટે તેની સામે થાય છે ? કે ઉદ્દારતાનાં કર્મો ? પણુ કોને તેઓએ 
આપવું ? અનેં તેમ્‌ઊમાં નાણાં કે એ જાતની કે પૂણુ વસ્તુ છે એર્મ 
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ધારવું એ ખુદ્દિવિસ્દ્ધ નથી ? અને સ'યમનાં કમા. એટલે તેમતે માટે શું ? 
ખરેખર કશી નઠારી ઇચ્છાઓ ન હોવા માટે તેમની તારીફ કરવી એ તો 
એક અપમાન થાય. સંક્ષેપમાં, આપણે આખી યાદી ન્નેઇ જઇએ, તો આપણુને 
માલુમ પડશે, કે કમે માત્ર દેવાને માટે ક્રુર અને અધટિત છે. 

અને તોપણુ સર્વત્ર એવું ગણુવામાં આવે છે કે તેઓ જીવે છે, અને 
તેટલા માટે પોતાની શક્તિઓ વાપરે છે; ફારણુક્રે આપણે એવું તો ધારી 
નજ શકીએ કે તેઓ એન્ડીમિયનની માકક ઊંધતા હોય. 

હુવે એક વ્યક્તિ જીવે છે, અને તેને કમે આરોપિત થઇ શકતું નથી, 
અને ઉત્પાદન તો એથી પણુ એણછું, તો ચિંતન સિવાય શું બાકી રહે છે ? 
ત્યારે, એ ફલિત થાય છે, કે જે દૈવી જીવન ધન્યતામાં ખીજન' સવથી ચડી 
ય છે તે ધ્યાન અથવા ચિંતનમાં રહેલું છે. તેટલા માટે, માતુષી પ્રશત્તિના 
ખધા પ્રકારોમાં જે આને સૌથી વધારે મળતો હશે તે મહત્તમ સુખનું પાત્ર થશે. 

અતે આ વળી એ ઉજીકતથી સમથિત થાય છે કે ખીનન પ્રાણીઓ 
આ જતની પ્રભત્તિ માટે કેવળ અપાત્ર હોવાથી સુખમાં ભાગ લેતાં નથી. 
કારણુકે દેવોનું' જીવન પૂરેપૂરૂં ધન્ય છે, અને માણુસનું જીવન તે જેટલે અ'શે 
આ પકારતી પ્રશત્તિતું અમુક સામ્ય મેળવી શકે તેટલે અંશે ધન્ય છે; પણુ 
ખીનં પ્રાણીઓમાંથી કેઇઇ સુખી નથી, કારણુકે તેઓ ધ્યાન માટે કેવળ અપાત્ર છે. 


ત્યારે, સુખ ધ્યાનના જેટલુંજ વિસ્તરે છે, અને જેમ ધ્યાન વધારે 
હોય તેમ જવનમાં સુખ વધારે હોય છે--અકસ્માતથી નહીં પણુ ધ્યાનના 
એક આવશ્યક સહગામી તરીકે; કારણુકે ધ્યાન સ્વતઃ કીમતી છે. 

ત્યારે, અમારો સિદ્ધાંત એ છે કે સુખ એક પકારતું ચિ'તત અથવા 
ધ્યાન છે. 

પણુ આપણે માણુસો છીએ, તેટલા માઠે આપણુને બહારના સદ્ભાગ્યની 
પણુ જરૂર પડશે; કારણુકે આપણો સ્બભાવ ધ્યાનને માટે જે આવશ્યક છે 
તે બધું પોતે પૂરૂં પાડતે* નથી; શરીર આરેગ્યમાં હોવું જનેઇએ, અને ભો- 
જનથી સ'પન્ન રાખવું જેઇએ, અને ખીજ રીતે પણુ તેની સ'ભાળ લેવી 
'નેઇએ. છાં, આપણે એવું ત ધારવું જોઇએ. કે બભ્રરની જશારી વસ્તએઓ 
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વગર સુખી થવું અશડય છે, તેટલા માટે જે માણુસ સુખી થવાનો છે તેને 
ધણી વસ્તુએ અથવા ધણુ' જેઇશે. માણુસને જે સ્વત'ત્ર કરે છે, અથવા 
કર્મ કરવાને શક્તિમાન બનાવે છે, તે ક'ઇ સારી વસ્તુનું અતિ બાહુલ્ય નથી; 
અને એક માણસ ઉમદા કર્મો કરી શકે, જેકે તે ઝુમીન અને સમુદ્રનો 
હાકેમ ન હોય. સાધારણુ સ'પત્તિ તમને સદગુણી કરવા પ્રસંગ આપી શકે 
(જેમ આપણે સહેલાઇથી નજેઇ શકીએ, કારણુકે ખાનગી ગૃહસ્થો વાજખી 
કર્મો રાન્નઓના કરતાં ઓછાં નહીં પણુ વધારે કરતા જણાય છે), અને જે 
આ પ્રસંગ આપે છે તે બસ છે; કારણુકે જે માણુસમાં સદ્‌ગુણુ છે, અને 
જે તેતો ઉપયોગ કરે છે, તેનું જીવન સુખી થશે. 

હં ધાર્‌ છું, કે સેલને પણુ સુખી માણુસનું સારૂં વર્ણુત આપ્યું છે. 
તેણે કહેલું, કે “ મારા વિચાર પ્રમાણે, તે માણુસ સુખી છે, કે જેને નસી- 
ખની ખક્ષેશો સાધારણ હોય, પણુ જેણે સૌથી ઉમદા કામ કયા હોય, અને 


જે સ'યમથી જવ્યો હેય; કારણકે જે માણુસની પાસે ઓછાં સાધનો હોય 
તે પણુ પોતાની કરજ બજવી રાકે. ” 

એતનેકસેગોરસનો પણુ એવા વિચાર માલુમ પડૅ છે કે સુખી માણુસ 
તવ'ગર કે રાજ હેતો નથી; કારણકે તેણે કહેલું, કે સુખી માણુસ કે!ઇ 
એવો હોય, કે જેને સાધારણુ લેકે તેવો ભાગ્યેજ માની શકે, તો તેને આન્‍ 
શ્રય ન થાય; કારણુકે તેઓ ખાલ્ય ઉપરથી મત બાંધે છે, કારણુકે તેનીજ 
તેઓ કદર કરી શકે છે. 

ત્યારે, સુગ્નોાના અભિપ્રાયો આપણા વિચારને અનુરૂળ દેખાય છે. પણુ, ' 
ભકે આ અભિપ્રાયોનું અમુક વજન છે, છતાં વ્યવહારતી બાખતોમાં સત્યની 
કસોટી જીવતરની હકીકતોમાંથી મળે છે, કારણુકે સવૌપરિ અધિકાર તેમનામાં 
વસે છે. તેટલા માટે જે વિચારો અમે આપ્યા છે, તેમની જીવતરની હકીકતો 
સાથે સરખામણીથી કસોટી કરવી જ્નેઇએ; અતે જે તેઓ ઘકીકતોની સાથે . 


અતુફૂંળ હોય તો તેમને સ્વીકારવા જેઇએ, પણુ જે તેઓ અનુકૂળ ન હોય 
તો તેમને માત્ર કલ્પનતારૂપ ગણુવા જ્નેઇએ. * 


__ પણુ વળી, જે માણુસ પોતાના વિવેકને વાપરે છે અને કેળવે છે, અતે 
તેતે ત્રેઇ સ્થિધિમાં મે છે, તે સ્વર્ગતો પણુ પ્રિયતમ દેખાય છે. કારણુકે,” 
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જેમ ધારવામાં આવે છે તેમ, ને દેવો માણુસની કશી પણુ સ'ભાળ લેતા 
હોય, તો એમ ધારવું ઉચિત છે, કે માણુસમાં જે શ્રેળ અતે તેમને પોતાને 
સૌથી નિકઢ ( અર્થાત્‌ વિવેક ) છે, તેમાં તેઆ પ્રસન્‍ન થાય છે, અને જેઓ 
તેના તરક મહત્તમ સ્તેહ અને પૂન્યભાવ બતાવે છે તેમને તેએ નવાઝે છે, 
કારણુકે તેમને પોતાને જે વહાલું છે તેની તેઓ, સ'ભાળ રાખે છે, અને સાચાં 
તથા ઉમદા કમ કરે છે. પણુ એ સ્પછ છે કે આ ખધી બાબતો સૌથી વધારૅ સુન 
માણુસમાં મળી આવે છે. તેટલા માટે સુન્ન માણુસ સ્વર્ગનો સૈ।થી માનીતો 
છે; અને તેટલા માટે, આપણે અનુમાની શજીએ તેમ, સાથી વધારે સુખી છે. 

ત્યારે, આ રીતે પણ સુસ્ત માણુસ ખીન્ન કે!/ કરતાં વધારે સુખી થશે. 


૯. ઉદ્દેશ કેવી રીતે સિદ્ધ થઇ શકે? 

હવે, આપણે આ ખાખતેનું ( જેકે સ'ક્ષેપમાં, પણુ પૂરતી રીતે) 
વિવેચન કરી રહ્યા, અતે સદ્ગુણોનું, અતે મિત્રતા અને આનન્દતું પણુ, 
(યારે આપણે શું એવું ધારીએ કે જે ઉદેશ આપણે રાખ્યો હતો તે આપણે 
પ્રાપ્ત કર્યો. છે ? નહીં, ખરેખર એ કહેવત લાગૂ પડે છે, કરે વ્યવહારની ખા" 
બતોમાં જે કતેવ્ય છે, તે સખ'ધી કેવળ માનસિક સાત નહીં પણુ તેનું આ-. 
ચરણુ ઉદિછટ છે. ત્યારે સદ્ચુણુ સ'બ'ધી માત્ર નનણુવું બસ નથી, પણુ તે 
મેળવવાને અને વાપરવાને પ્રયાસ કરવો જેઇએ, અથવા જે આપણુને ભલા 
બનાવે તેવાં ખીશા' કોઇ પણુ પગલાં ભરવાને. 

હવે, જે વિચારોમાં પોતાની મેળે આપણુને સારા કરવાની શ્રક્તિ હોય, 
તો થીએઓગ્નિસ કહે છે તેમ, તે ધણાં મોટાં ઇતામને લાયક થાય, અને 
તેવાં આપણું આપવાં જેઈએ; પણુ હકીકતમાં એમ દેખાય છે કે, જેકે . 
ઉદાર દિલના જુવાન માણુસોને ઉત્તેજવાને અને દોરવાને શેએ સમથ ૪... 
અને જેકે જે ઉમદા છે તેનો જેને સાચો સ્તેઠ છે તેવા ,ઉઘ# શોન 
ઉષર તેમના દારા સદ્ચુણુની અસર થાય છે, છતાં તેએ આમ લોકોને 
ભલાઇ તરફ વાળવા સમર્થ નથી. કારણુકે ધણાખરા માણુસોને સ્વભાવથી 
પૂજ્યભાવને બદલે ભયથી શાસિત થવાનું વધારે વલણુ હોય છે, અને પાપને તેની 
દુછ્તાની .ખાતર્‌ નહીં પણુ તેની સઝાની ખાતર પરિહસ્યાતું. કૌરણુકે આવેશેોથી 





૩૧૦ એરિસ્ટાટલનું નિકોમેીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


અોરાઇને તેઆ જે આન'દો પોતાના સ્વભાવને રચે છે તેમને, અને જે સા- 
ધતેોથી તે આન'દો પ્રામ કરી શકાય તેમને અતુસરે છે, અને સામેનાં દુઃખોને 
પરિઠરે છે. પણુ જે ઉમદા છે અને જે ખરેખર આનન્દદાયક છે, તેના તો 
તેમને ખયાલ પણુ નથી, કારણુકે તે તેમણે કદાપિ ચાખેલ નથી. 

ત્યારે આવા માણસેોનેઃ નિયમમાં લાવવા કયા વિચારો અથવા દલીલે। 
સમર્થ છે? ખરેખર એ અશડય છે, અથવા બહુ કઠણુ તો છે જ, લક્ષણુમાં 
જે લાંબા વખત સુધી પરેોવાઇ ગયેલ હોય તેને દલીલથા દૂર કરવું તે. મને 
પૂછો તો, મારો એવો વિચાર છે, કે જ્યારે માણુસોને સાર! બનાવનારી બધી 
સ્થિતિઓ વર્તમાન હોય, ત્યારે આપણુતે સદ્ગુણુનો લેશ પણુ મળે, તેથી 
આપણે સારી રીતે સતુછ્ટ થવું શનેઇઃએ. 

હવે, માણુસોને જે સારા બનાવે છે તે કેટલાકના ધારવા પ્રમાણે કુદ- 
રત છે, ખીનએના ધારવા પ્રમાણે ટેવ ( અથવા કેળવણી ) છે, અને 


ઓજએઓના ધારવા પ્રમાણે શિક્ષણુ. 
કુદરત દ્રારા જે ભલાઇ આવે તેના સંબંધમાં, એ ખુલ્લું છે કે તે આપણા 


અ'કુશમાં નથી, પણુ જે લોકો ખરી રીતે ભાગ્યશાળી કહેવાવાને પાત્ર છે, 
તેમને અમુક દૈવી પ્રણાલી દ્વારા બક્ષાય છે. 
ઉપદેશ અથવા શિક્ષણુના સંબંધમાં, મને ધાસ્તી છે કે બધા દાખલા- 
ઓમાં તે લાભ કરી શકે નહીં, પણુ ક્રાતાના આત્માને કેળવણીથી તૈયાર 
કરવા જેઇએ, કે જેથી તે યોગ્ય પ્રસંગે ઉલ્લાસ અને તિરસ્કાર અનુભવી શકે, 
જેમ બીજને સફળ કરવું હોય તે પૃથ્વીને તૈયાર કરવી જેઈએ તેમ. કારણુકે જને 
તે પોતાના આવેશોના નિય'ત્રણુમાં હશે, તો તમે તેતે જે દલીલોથી પાછે 
વાળવા મથશે તે તે સાંભળશે નહીં, અતે સમજશે પણુ નહીં. પણુ જ્યારૈ 
તે આ સ્થિતિમાં હેય, યારે તમે દલીલથી તેનું મન કેમ ફેરવી શકે ? સંઘ્ષે- 
પમાં કહીએ તો, આવેશ માત્ર બળતે તાખે થતા દેખાય છે, પણુ વિવેકને 
નહીં ત્યારે, લક્ષણુ ધડાયેલું હોવું જનઇએ, અને કોઇકુ રીતે સદ્યુખુના જેવું, 
જે ઉમદા છે તેતે ચાહનારૂં, અતે જે નીચ છે તેતે ધિકારનારૂં: 
પણુ જુવાન થયા પછી, આપણે યોગ્ય કાયદામાં ઉછર્યા હોઇએ તે 
* સિવાય, સદ્દચુણુના મરણમાં બરાબૂર દોરાવું કઠેણુ છે; કાસ્યુકે 'સ'યમથી 
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અતે નિયમથી રહેવું એ ઘણાખરા માણુસને આનંદદાયક નથી, અને ખાસ 
કરીને જુવાન માણુસોને. ત્યારે, આપણ્‌। ઉછેર અને જવતનો આપણા આખો 
માર્ગે કાયદાથી નિર્દિષ્ટ થવો નજેઇએ; કારણુકે જેમ જેમ આપણે તેને 
રવાતા જશું તેમ તેમ તે કણ્દાયક ચ્તું મટશે, અતે હું તો એટલે સુધી 
ધારૂં છું, કે આપણે જુવાન હોઇએ ત્યારે આપણુતે યોગ્ય ઉછેર અને કેળવણી 
મળે એટલાથીજ ખસ નથી, પણુ આપણે મોટા થઇએ ત્યારે પણુ આપણે 
જીવતરનો એજ માર્ગે ન્નરી રાખવો જઇએ, અને એજ ટેવોને દઢ કરવી 
નનેઇએ. આ ખાખતોમાં પણુ આપણુતે કાયદાની મદદની જરૂર છે, અને 
ખરેખર્‌, સંક્ષેપમાં કહીએ તો, આપણા આખા જવતરમાં. કારણુકે ધણુ- 
ખરા માણુસો વિવેકના કરતાં બલાત્કારથી વધારે શાસિત થાય છે, અને જે 
ઉમદા છે તેતી ઇચ્છાના કરતાં સઝાતી ધાસ્તીથી. 

આ કારણુથી, કેટલાક માને છે કે કાયદા ખાંધનારૈ, પ્રથમ લોકોને 
નોતરવા જેધંએ, અને સદ્ગુણુ ઉમદા છે, તેટલા વાસ્તે તેમને સદ્ગુણ 
થવાનો ઉપદેશ કરવો જેધએ, કારણુકે જેઓ સારી રીતે કેળવાયેલા હશે 
તેઓ તેતું કહેવું સાંભળશે; પણુ જ્યારે તેઓ ન સાંભળે, અથવા ઓછા 
ઉમદા સ્વભાવના હોય, ત્યારે તેણે નિયમત અને સઝાનો ઉપયોગ કરવો 


જેધએ, અને જેઓ છેક નપૂટ હોય તેવાતે દેશનિકાલ કરવા જેઇએ. 
કાર્સુકે સજ્જન, કે જે પોતાતા દોરનાર તરીકે જે ઉમદા છે તેને લે છે, 


તે વિવેકનું કહેવું સાંભળશે, પણુ જે સજ્જન નથી, અને જેની ઇચ્છાઓ 
આનંદ ઉપર લાગેલી છે, તેને ભારતના પશુની માકક કથી સુધારવો જેઇએ. 
અને આ કારણુથી પણુ તેઓ કહે છે, કે જે કણતો ઉપયોગ કરવાનો છે તે 
અપરાધી જે આન'દોને ચાહે છે તેથી વિરુદ્ધમાં વિરુદ્ધ હોવાં જોઇએ. 
ત્યારે, આપણે કહ્યું છે તેમ, જેને સારા થવું હોય તેને સારી રીતે 
ઉછેર્વો અને કેળવવો નનેઇએ, અને તે પછી તેણે જીવતરના એવાજ ઉતરૂટ 
માર્ગમાં નરી રહેવું જનેધઇએ, અને ઇચ્છાથી અથવા અનિચ્છાથી, કશું નીચ 
કદાપિ કરવું જનેઇએ નહીં; અને આ પ્રમાણે ત્યારેજ થઇ શકે, કે જ્યારે 
માણુસો કે[ઇક પ્રકારના વિવેક અતે નિયમનતે અધીન રહેતા હોય, અને 
ળ* હોયૃન્ત્યારે. 


૩૧૨ એરિસ્ટિટલનું નિકોમેકફીઅન નીતિશાસ્ત્ર. 


હવે પિતાના શાસનમાં જેઇતું બળ અથવા ખલાત્કારતું સામર્થ્ય નથી, 
તેમ કોઇ પણુ માણુસ, રાન્ન અથવા રાજાના જેવો હોય તે સિવાય, તેના 
શાસનમાં નથી; પણુ કાયદામાં બલાત્કારનું સામથ્યે છે, અને સાથે સાથે એક 
પ્રકારની દક્ષતા અથવા વિવેકશક્તિમાંથી પ્રભવતું ખુહ્ધિપૂવેક નિયમન છે. 
અને નેકે આપણા વલણુની જેઓ સામે થાય છે તેવા માણુસોથી આપણે 
નાખુશ થધ્યે છીએ, અને તે તેમતો વિરોધ વાજખી હોય તોપણુ, છત' 
જ્યારે જે યોગ્ય છે તે કરવાને કાયદો આપણુને ફરમાવે છે યારે આપણુને 
કછ લાગતું નથી. 

પણુ સ્પાર્ટા એકજ, અથવા લગભગ એકજ, એવું રાજ્ય છે, કે જેમાં 
કાયદા ખાંધનારે નાગરેના ઉછેર અતે જવનપદ્દાત તરફ ધ્યાન આપ્યું જણાય 
છે. ધણાંખરાં રાજ્યોમાં આ ખાખતો તરક બિલકુલ ધ્યાન અપાતું નથી, 
અને દરેક માણુસ પોતાને ગમે તેમ વર્તે છે, તથા સાઇકલોપીઅન ફેશન 
પ્રમાણે પત્તી અને ખાલકોને શાસે છે. 


ત્યારે આ બાખતોની વ્યવસ્થા જે રાજ્ય માથે લે, અને બરાબ 
અમલમાં લાવે, તો સૌથી સારું થાય; પણુ રાન્ય તે તરક્‌ ખેદરકાર્‌ રહે છે, 
એટલે એમ દેખાય છે કે આપણે દરેકે આપણાં પોતાનાં બાળકો અથવા 
મિત્રોને સદ્યુણુના માગ ઉપર મદદ આપવી જ્નેઇએ, અને આમ કરવાની 
શક્તિ, અને કઇ નહીં તો ઇચ્છા, આપણામાં હોવી જેઇએ. 

હવે, ઉપર જે કહ્યું તે પરથી એમ દેખાય છે, કે માણુસ કામ કરવાને 
ગ્રક્તિમાન થાય તે માટે શ્રેળ યોજના એ છે, કે તેણે કાયદા બાંધતાં શીખવું. 
કારણુકે રાજ્યની કેળવણી કાયદાના સાધનથી ચાલે છે, અને જ્યારે કાયદા 
સારા હોય ત્યારે સારી હેય છે; પણુ કાયદા લખેલા હોય અથવા નહીં, કે 
તેથી એક માણુસ કે ધણા માણુસતી કેળવણી નિયમિત થતી હોય તેથી, કશે 
ફેર પડતો જણાતો નથી, જેમ સંગીત, અથવા વ્યાયામ, અથવા ખીજ કોઇ 
પણુ કેળવણીમાં ફ્રેર પડતો નથી તેમ. કારણુક્રે જેમ રાજ્યમાં જે કાયદાથી 
અતે નીતિથી ;નિદિટટ હોય એનું પબળ છે, તેમ ધરમાં કુટુંબના બાપના 
' શખ્દથી «અતે રિવાઝીી જે નિર્દિષ્ટ હોય તેનું, સગપણુ સપને કરજનાં બંધનેર્ને 
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લીધે ઓછું નહીં પણુ વધારે, પ્રબળ હોય છે; કારણુકે કુટુંબનાં માણુસોને 
સ્તેહ અને અધીનતા કુદરતથી રોપાઇ ગયેલાં હેય છે. 

વળી, હમણાં જે કહું તે છતાં, જેમ વૈઘકમાં તેમ કેળવણીમાં, બ* 
ધાની સામટી કરતાં દરેકતી છૂટી ચિકિત્સા એેહતર છે. એક સામાન્ય નિ 
યમ તરીકે આરામ અને ઉપવાસ તાવના દરદી માટે સારાં છે, પણુ કોઇ 
ખાસ દાખલામાં તે સારાં ન હોય. $ં ધારૂં છું, કે મુકાબાજનો કોઇ પણુ 
ઉસ્તાદ એકજ પદહદ્દતિ પકડવાને દરેક માણુસને ભલામણુ કરતો નથી. ત્યારે, 
એમ દેખાય છે કે વ્યક્તિઓની કેળવણી ખાનગી કેળવણીતી યોજનાથી 
વધારે પૂર્ણતાથી ચાલે છે; કારણુકે ત્યારે દરેકને તેને જરૂર હોય તેજ મળે છે. 

પણુ (તમે કાંતો વૈઘ હો, કે ઉસ્તાદ હો, કે ખીજ ગમે તે હો, છતાં) 
વ્યક્તિની શ્રેષ્ઠ ચિકિત્સા તમે ત્યારે કરી શકે, કે જ્યારે તમે એ સામાન્ય 
નિયમ જાણુતા હો કે, “ આવી આવી વસ્તુ બધાં માણુસો। માટે હિત છે,” 
અથવા “અસુક સ્વભાવનાં બધાં માણુસો માટે;” કારણુકે શાસ્ત્રને જે અને- 
કમાં અતુગત સામાન્ય છે, તેની સાથે નિસખત કહેવાય છે, અને છે પણુ ખરી. 

હું એ વાતની ના પાડતો નથી, કે કશા શાસ્રીય સાન વગર પણુ 
એક વ્યક્તિની સારી ચિકિત્સા કરવી કેવળ શ્રકય છે, જો તમે અતુભવથી 
ખરાખર જણુતા હો, કે અમુક અસુક કારણાની તેના ઉપર કેવી અસર 
થાય છે તો; જે પમાણે કેટલાંક માણુસો ખીશન માણુસતે માટે દવા બતા- 
વવા અશક્ત હોવા છતાં, પોતાની દવા કોઇ વેધ કરતાં પણુ ખેહતર કરતાં 
દેખાય છે, તે પ્રમાણે. 

પણુ, આમ છતાં, દું એમ ખેધડક કડું છુ, કે જો કોઇ માણુસ કોઇ 
કળામાં પારંગત થવા, અથવા તેતી શાસ્ત્રીય વિદ્યા પ્રામ કરવા ઇચ્છતો હોય 
તો તેણે તેનાં સામાન્ય મૂળતત્ત્વ સુધી પહોંચવું જોઇએ, અને બરાબર 
પદ્દેતિથી એ બધાંમાં વાકેફ થવું જઇએ; કારણુકે, આપણે કહ્યું છે તેમ, 
શાસ્રોતે સવૈત્રાહી નિ્દછ્જેની સાથે નિસખત છે. 

અને તેથી મને લાગે છે, કે જે માણુસ (કાંતો ધણા અથવા થોડા) 
ભમાણુસોને કેળવણીથી ખેહતર કરવા ઇચ્છતો હોય, તેણે મંયદા બાંધવાની 
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કળા અથવા વિદ્યા પ્રાપ્ત કરવી જેધએ, એટલે કે, માણુસોને કાયદા દારા 
સારા ખનાવી શકાય એમ માતીએ તો. કારણકે જે કોઇ માણુસ આવી 
ચડે તેનું લક્ષણુ સારી રીતે ધડવું, એ કાંઇ દરેક માણુસથી કરી શકાય એવી 
વાત નથી, પણુ કેવળ તે માણુસથી, કે જેની પાસે વિદ્યા હોય, જેમ સ- 
ભાળવાળી ચિકિત્સા અને દક્ષતાની જેમાં જરૂર પડૅ છે તેવા વેધક અને 
ખીન ધ'ધાઓમાં છે તેમ. 

ત્યારે, મતે લાગે છે, કે હવે આપણુ' કાયે એ તપાસ કરવાનું છે, 
કે કાયદા બાંધવાતી વિઘા અથવા કળા આપણે કોની પાસેથી અતે કયાં 
સાધતા વડે શીખવી. 

કોઇ જવાબ આપે કે, “જેમ આપણે ખીજ કળાઓ શીખીએ છીએ 
તેમ, અર્થાત જે જે રાજપુસ્પો, એ કળાનો અભ્યાસ: કરે છે તેમની પાસેથી, 
કારષ્યુકે આપણુને જણાયું હતું કે, કાયદા બાંધવા એ રાજનીતિના એક 
ભાગ છે. ” 

પણુ મને લાગે છે કે ખીજ વિદ્યાઓ અને કળાઓની જે સ્થિતિ છે 
તે છેક રાજતીતિની નથી. કારણુકે ખીનન દાખલાઓમાં એ ખુલ્લું છે, કે 
કળાના શીખવનાર અને વાપરનારા લોક, વૈઘો અને ચિતારાની માફક, 
એકના એક હોય છે. પણુ રાજનીતિની બાખતમાં, જેકે પ્રોફેસરો એ 
કળા શીખવવાનો દાવા કરે છે, છતાં તેનો ઉપયોગ કરનારા કદાપિ એએ 
નહીં પણુ રાજપુસ્ષો હોય છે. 

અતે રાજપુરષો તર્કને બદલે અતુભવથી ચાલતા અતે કોઇક પ્રેરિત 
શક્તિથી કમે કરતા દેખાય છે. કારણુકે એ સપણ છે કે તેઆ આ ખાખતો 
ઉપર કદ્દાપિ લખતા કે ખોલતા નથી ( જેકે કદાચ અદાલતોમાં અથવા 
શિછ સમાજમાં ભાષણ કરવાના કરતાં એમ કરવાથી ખેહતર થાય ), અતે 
પોતાનો હુતર પોતાના પુત્રોને કે કોઇ [મત્રને તેમણે કદાપિ આપેલ નથી. 
અને છતાં આપણે સમઝી શકીએ જે શકય હોત'તો તેમણે હનર આપ્યા 
હોત; કારણુકે પોતાના દેશને માટે એ કરતાં ખેઠતર વારસો! મૂકવાનો તેમને 
- કોઇ પણુ મળત નહ અને પોતાને માટે, તથા તેટલ્‌, માટે, પોતાનાં' 
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પ્રિયતમોને માટે, આ શક્તિના કરતાં વધારે કીમતી કેઇઃ પણુ વસ્તુ તેઓ 
પસન્દ કરી શડયા હોત નહીં. 

છતાં, અમારે કબલ કરવું જોઇએ, કે અહોં અનુભવ ખહુ ઉપયોગી 
થઇ પડે છે; કારણુક્રે નહીં તો રાજ્તીતિ સાથે પરિચયથી માણસે! કદાપિ 
રાજપુસ્ષો બને નહીં. યારે, જેઓ રાજપુરુષની વિદ્યા માટે ઇચ્છતા હોય 
તેમને મૂ જાણુવાની સાથે ) અનુભવતી પણુ જરૂર દેખાય છે. 


જે પ્રોફેસરો રાજનીતિ શીખવવાનો દાવો કરે છે, તેઓ પોતાનાં 
વચન મેન ક હસવા જેવી રીતે અશક્ત દેખાય છેઃ કારણુકે, સંક્ષે- 
પમાં કહીએ, તો તે શું છે, અથવા શેની સાથે તેને નિસબત છે, એ પણુ 
તેઓ નનણુતા નથી. જે તેઓ નણુતા હોત, તો તેમણે તેતો અલ'કાર- 
શાસ્ર સાથે અભેદ ક્યો ન હોત, કે એથી નીચે તેને મૂકેલ ન હોત, અને 
વર્તેમાન કાયદાઓમાંથી સોથી સારા ગણાતા કાયદાનો એક સંગ્રહ કર્યો કે 
કાયદાની યો।જતા સહેલાઇથી ધડાઇ ગઇ, એમ તેઓ ધારતા ન હોત. તેઓ 
કહે છે કે, “ એ માત્ર શ્રેછતે ચૂ”? કાઢવાની બાબત છે, ”” પણુ એ હ%ી- 
કત ભૃલી ન્નય છે કે આ ચૂટણીમાં ખુદ્ધિની અપેક્ષા છે, અને જેમ સંગી* 
તમાં, તેમ અહીં, સાચે નિર્ણય કરવો એ મહત્તમ મુસ્કેલીતી વાત છે. જે 
લોકોતે કોઇ બાબતનો ખાસ અતુભવ હોય, તેઓજ પરિણામ માટે સાચો 
નિણુય આપી શકે, અને તે શી રીતે અને કયાં સાધનોથી ઉત્પન્ન થાય છે 
તે સમઝે, અને કયા યોગો સુયાોગા થાય તે; પણુ જેમતે ખાસ અતુભવ 
ન હોય, તેમણે તો, જે તેએ પરિણામ સાર્‌ અથવા ખરાખ છે-ઉદાહર્‌ણુ 
તરીકે, ચિત્રમાં, એમ કહી શકે, તો સન્તુછ્ટ થવું જોઇએ. હવે, કાયદા એ 
જાણે કે રાજનીતિનું કમે અથવા પરિણામ છે. ત્યારે, કાયદાઓને કે! પણુ 
સ'ગ્રહ માણુસને કાયદા બાંધતા કેમ શીખવી શકે, કે સંગ્રહમાંથી ત્રેઠ હોય 
તેને ચુ'ટી કાઢતાં ? 
એમ લાગે છે કેન્નીરોગી કરવાનો હુતર પણુ કિતાખાથી શીખવાતો 
નથી. અને છતાં વૈઘકના કિતાખો તમને દવાએ કહેવાનો યત્ન કરે છે એટ- 
મલુંજ નહીં, પણુ તે કેમ પરવી, અતે જૂદા જૂદાન્વર્ગના-દરદીઓની કેમ્‌ 


૩૧૬ એરિસ્ટાટલતું તિકોમેીઅન તીતિશાસ્મ. 


ચિકિત્સા કરવી, એ તેમના સ્વભાવોને! ભેદ બતાવીને સમઝાવવા મથે છે. 
પણુ આ તમામ, જેકે તે અતુભવીઓને ઉપયોગી થઇ શકે, છતાં જેએ 
વૈઘ્રક સમ્બન્ધી કશું ન નણુતા હોય, તેમતે બિલકુલ નિસ્પયોગી છે. 

એ પમાણે મને લાગે છે કે આપણે એમ કહી શજકીએ, કે કાયદાએ 
અને રાજ્યવ્યવસ્થાઓના સંગ્રહો જેઓ વિવેચક દદિથી તેમની પરીક્ષા કરવાને 
અને અમુક નિયમ સારો છે કે ખરાખ તેતો નિણુય કરવાને, અને કયા 
નિયમો! પરસ્પર અનુડૂળ છે તે જેવાને શક્તિમાન હોય, તેમતે બહુ ઉપયોગી 
થઇ શકે, પણુ જને કેળવાયેલી શક્તિ વગરના માણસો આવા સંગ્રહો વાંચે, 
તેઓ બરાબર નિણય કરી શકે નહીં (ખરો નિર્ણય એની મેળે આવી નય 
તે સિવાય), જેકે આવી બાબતોમાં તેઓ પોતાની બુદ્ધિને સજ્જ કરી શકે. 

ત્યારે, જ્યારે અમારા પુરોગામીઓએ આ કાયદા ખાંધવાની ખાખત 
તપાસ વપર પડી મૂકી છે, યારે કદાચ અમે તેની તપાસ કરીએ તો ખેહેતર 
થશે, અને ખરેખર તપાસ રાજ્યની વ્વવસ્થાના આખા સવાલની, કે જેથી 
માનવ જવનની અમારી ફ્્‌લિસુદીને અમે યથાશક્તિ પૂરી કરી શકીએ. 

ત્યારે, ચાલો આપણે પથમ તો આપણા પુરોગામીઓએ વિષયની 
કોઇ પણુ શાખા સમ્બન્ધી મહત્વનાં કથનો કલાં હોય તે વિચારીએ; અને 
પછી, રાજ્યવ્યવસ્થાઓના સ'ગ્રહ તરફ જેઇતે, ચાલો આપણે પૂછીએ, કે 
કઇ વસ્તુઓનું રાજ્યોને ટકાવવાનું અગર સ'હારવાનું વલણુ છે, અતે કેટ- 
લાંક રાજ્યોના સારા શાસનનાં તથા ખીજ' રાજ્યોના દુઃશાસનનાં શાં કારણે 
છેઃ કારણકે જ્યારે આ બાબતોમાં આપણુને અ'તદેછિ મળશે, ત્યારે મતે 
લાગે છે કે ત્રેષ રાજ્યવ્યવસ્થા કઇ એ જેવાતે આપણે વધારે સમથે થઇશું, 
અને ભિન્ન ભિત્ત પ્રકારોમાંથી દરેકની કઇ યોજના શ્રેષ્ઠ છે તે જેવાને; 
અર્થાત્‌ દરેકને કેવા કાયદા અને રિવાજ્ને સૌથી વધારે અનુફૂળ છે તે જ્નેવાને. 

(યારે, ચાલો આપણે શરૂ કરીએ.* 

સસામસઃ ા 


* આ પ્રસ્‍તાવના એરિસ્ટોટલના રાજનીતિના ગ્રન્થ માટે છે, જે વર્તમાન 
ષ્ન્તાં અપૂણે છે, હુ 
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